पे क्षमार्म मं पी 
माक्षसाग पक्रार कफ फऋ्रो 
7 क्र्स्पा गा 
ःज्३र गा 
[ भाग दमसरा अश्याय सातवों ] 


_अधक्‍न्‍नउात्तमभा-+ (एस पो<मीकाकक-बमननत 


मै 
प्रवाणरा 
श्री दि० जैन स्वास्याय मन्दिर 
धान ( साराष््र ) 


प्रथम संस्करण वीर नि० स० २४८३ प्रति १००० " 
द्वितीय सस्करण वीर नि० स० २४८६ प्रति-१००० 


सुद्रक : मेमीचन्द चाकलीवाल 
कमल भिन्टर्स, मदनगज ( किशनगढ ) 


निवेदन 


श्रीमान्‌ पण्डित प्रवर श्री टोडरमल जी ने मोक्षमार्ग प्रकाशक 
ग्रन्थ की रचना की है। उसका सातवाँ अधिकार श्रत्यन्त उपयोगी है, 
क्योकि वस्तुस्वरूप जेन धर्म है, तथापि उसके श्रतुयायी उसे कुलघम 
मान बैठते हैं श्रौर स्वय वस्तुस्वरूप धर्मं के अनुयायी हैं--ऐसा मानकर 
श्रद्धा, ज्ञान, चारित्र, तप, स्वाध्याय, प्रत्याख्यान, पुण्य, नवतत्त्व, 
श्रनुप्रेक्षा, निश्चय शौर व्यवहा रादि मे कैसी गम्भीर भूलें करते हैं--- 
उसका इस सातवें अ्रधिकार मे श्रत्यन्त सुन्दर निरूपण किया गया 
है। इस श्रधिकार पर पृज्य श्री कानजी स्वामी ने अ्रपनी श्रत्यन्त 
रोचक शैली मे विशद रोति से वीर स० २४७६ मे प्रवचन किये थे 
झौर वे सोनगढ से प्रकाशित होने वाली “श्री सदुग्रुरु प्रवचन प्रसाद 
नामकी हस्तलिखित ( गुजराती ) देनिक पत्रिका मै क्रमश दिये जा 
चुके हैं । उन्ही को सक्षिप्त करके यह पुस्तक प्रकाशित की गई है । 


मोक्षमार्ग प्रकाशक के प्रथम छह अ्रधिकारो के प्रवचनो का 
सक्षिप्त सार “मोक्षमार्ग प्रकाशक की किरणें” ( भाग-१ ) के रूप 
में श्री दि जैन स्वाध्याय मन्दिर ट्स्ट की ओर से वीर स० २४७६ मे 
प्रकाशित हो चुका है, और दूसरा भाग श्रापके हाथ में है | पूज्य 
ग्रुरदेव के श्री मुख से प्रगट हुई इन किरणो द्वारा मोक्ष का मार्ग सदेव 
प्रकाशमान रहे । 


झाचायंकल्प पण्डितवर्य श्री टोडरमलजी साहब का महान 
उपकार है कि जिन्होने इतनी सरलता से उन सब बातो को बहुत 
ही सुन्दर ढज्भ से स्पष्ट किया है कि जो मोक्षमार्ग के साधक जीव की 


४्ट 


साधना के मार्ग मे श्रटक जाने के स्थान श्रातते हैं जिससे कि साधक 
कही भी न भ्रटक कर यथार्थ मार्ग मे लग जावे । 


दूसरा उपकार है पृज्य श्री गुरुदेव का जिन्‍्होने श्री पण्डितजी के 
विपय को विशदरूप से स्पष्टीकरण करके हम साधको के लिये मार्ग 
को और भो सरल बनाया । 


“श्री सदुगुरु प्रवचन प्रसाद” मे प्रकाशित प्रवचनों को संक्षिप्त 
करने में भाई श्री शिवलाल देवचन्द दोशी वकील राजकोटवालो ने 
श्रच्छा सहयोग दिया है, उसके लिये उनका श्राभार मानते हैं । 


गुजराती पुस्तक का हिन्दी प्रनुवाद भा० श्री मगनलालजी ज॑न 
ते किया उसको श्राद्योपान्त मिलान करने श्रादि का कार्य ब्रह्मचारी 
भाई गुलावचन्दजी ने किया उसके लिये उनका भी श्राभार मानते है। 


सोनगढ रामजी मार्णेक्चन्द दोशी 
वीर स० २४८६ प्रमुख -श्री दि० जैन स्वाध्याय मन्दिर ट्रस्ट 
पौष बी १४ सोनगढ़ ( सोराष्ट्र ) 


है 


हि] 


बन 


विषय-सूल्ली 


षुड 


है 


विषय ता 


अप 
(६) केवल निम्नयनयावलंत्री जेनामासों का चणेन-: (६, ३-८९...” 
संसार पर्चाय में मोक्ष पर्याचकी सान्‍्यता वह श्रम है ४ 
तीस प्रकारक्की विपरीत मान्यता द््‌ 
शक्तिसे से व्यक्ति ७ 
आत्माका परसपारिणामिकर भाव न 
स्वमावमें से केवलज्ञान प्रगट द्ोता हैँ & 
शआत्मामें केवलज्ञान क्षी शक्ति है १० 
पचमद्दान्नतादिके परिणाम वह राग हैं ११ 
प्रथम क्‍या निर्णय करना चाहिये ! श्न्‌ 
फर्मोद्य का अर्थ श्र्‌ 
निमिच-उपादान, सि० नेमित्तिक श्द 
ज्यवद्ारकें कथनका आशय २० 
शास्त्रमें विकार का पुदूगलजन्य कहने में आशय- श्र्‌ 


विकार जीव ओर के प्रकृति इन दोनों का मी कार्य नहीं है. २३ 


रागादि अकेली कर्म प्रकृति का मी कार्य नहीं है श्छ 
रागादि भाव आस्सामें ही होते हैं सर 
कर्म राग नहीं कराते रद 
रागादि भाव आऔपाधिक भाव है ३० 


सिमित्तकी मुख्यता से रागादि पुदुलमय हैं. ३१ 


बे 


विभाव भावके नाश का उद्यम फरना योग्य है श्र 
निश्वयभासीकी भूलके चार प्रकार ३३२ 
बुद्धिपूषक-अलुद्धिपूवक का पुरुषाय ३४ 
तत््वविचारादि उद्यम कमके कज्षयोपशमादि फे आधीन है ३६ 


कम-नोकमका बंधन; आत्मा और शरीर दोनोंकी स्वतन्न अवस्था३७ 
द्ृव्य दृष्टिसे रागादि और कर्म नोकम का संबध अभूताथ है. शे८ 
कर्म नोकम के साथ तादात्म्यसम्बंध नहीं है नि० ने० सबध है. ३६ 
शुद्ध अशुद्ध पर्यौयोंका पिंड वह शभआत्मद्रव्य है ४४० 
स्व पर प्रकाशक शक्ति आत्माकी है ४८ 
परद्रव्यसे भिन्न और अपने भावोसि अभिन्न वह द्रव्यकी शुद्धता है ४६ 
सम्यर्दृष्टि जानता है फि मेरी शक्ति तो सिद्ध ही होनेफी है... ४५१ 
आत्माकी निर्मल अनूभूति होकर अकषाय भावका द्वोना बह पर्याय 


की शुद्धता दे ५३ 
शञानीकों भी शास्त्राभ्यास आदि शुभ विकल्प द्वोते हैं ४६ 
शारत्राभ्यास का प्रयोजन ४६ 
तत्त्वज्ञान के बिना मात्र तपसे धर्म नहीं होता ७६ 
पहले तत्त्वज्ञान करना चाहिये ष्प 
परिणाम शोर बाह्य क्रियाका निमित्त मैसित्तिक सनन्‍्बन्ध ७६ 
सन्यग्द्शन के पश्चात्‌ ही सच्ची प्रतिज्ञा होती है । प्र 
शुभ भावसे कमके स्थिति अनुभाग घढ जाते हैं । ८५ 


शुभाशुभ दोनों आख्रव हैं, किन्तु अशुभको छोड़कर शुभमें अवतेन 
करना योग्य है । ८७ 


- 
(२) मात्र निश्वयावलम्बी जीवकी प्रवृत्ति ९० से ११३ 


उपयोग को सत्र में लगाने के उपदेश का प्रयोजन १०७ 
परद्वव्य रागादिका कारण नहीं है। श्ण्प 
परद्रव्यका ज्षाठृत्व दोष नहीं है - १०६ 
आत्माका श्रद्धा, ज्ञान-आचरणका अथे १११ 


(३) मात्र व्यवहारावलम्बी जेनाभासोंका निरूपण ११४ से१ ४५२ 
व्यवहार प्रथम कहकर दो हजार बषे पहले श्वेताम्घर सप्रदाय की 


स्थापना हुई है ११५-१७ 
जड़ चेतन की पर्याय क्रमबद्ध है १्श्८ 
स्वभाव दृष्टि करना चारों अनुयोगोंका तात्पय है ११६ 
सामान्य-विशेष दोनों निरपेक्ष १२१ 
कुलक्रमसे धर्म नहीं होता १३० 
भान्न आज्ञातुसारी सच्चे जैन नहीं हैं १३३ 
परीक्षा करके आज्ञा मानना वह आज्ञा सम्यक्त्व है १३८ 
तीथंकर, गणधर के नाम से लिखे हुए कल्पित शास्ञ्षोंकी परोत्षा 

करके भ्रद्धा छोड़ना चादिये १४१ 
पर जीवोंकी दया पालत करना आदि जैन घ्म का सच्चा क्कक्षण 

नहीं है। १४४ 
दया, दान, तपसे सम्यकत्व नहीं होता १५६ 
घन प्राप्ति आदि लौकिक प्रयोजन के हेतु ध्मक्रिया करे उसे 

“ पुण्य भी नहीं होता १४६ 


(४ ) जैनामासी मिथ्याइशियों की धर्म साधना १४१से१६२ 


है. 


सब शास्त्रोंका तात्पय 'बीतरागभाव शुभभाषधर्म नहीं- 
फिन्तु पुण्य है १४८ 
व्यवहार रत्नत्नय आश्रव है, अन्त की मदानता वाह्म वैभवसे नहीं 
किन्तु वीतरागी विज्ञान से है १६१ 
[ ४ ] जेनाभासोंकी सुदेव-गुरु-शास्त्र भक्ति का मिथ्यापना 
१६३ से १८९५ 
केवलक्ञानके कारण दिव्यध्वनि नहीं खिरती १६५ 
ज्ञानीके ही सच्ची भक्ति होती है है १७३ 
ज्ञानी ओर अज्नानी क्री भक्तिम विशेषता १७४ 
अज्ञानीकी शुरु भक्ति १७६ 
मुनि का सच्चा लक्षण १८१ 
अल्नानीकी शास्त्र भक्ति सम्बन्धी भूल शघरे 
जेन शास्त्रों का सच्चा लक्षण न्‍ श्प 
(६ ) तत्तवा्थ श्रद्धा की अयथार्थता._ १९० से २४९ 
भावभाखनका दृष्टान्त सह्दित निरूपण | १६१ 
जीव-अजीव तत्व द्धानकी अयथार्थवा../ १६४ 
नेमित्तिक क्रिया स्व॒तंत्र होती है, उसमें अन्य पदाथथ निमित्त 
मात्र हैं 7... 55% शहद 
आखस्व॒तत्त्व के श्रद्धान की अयथाथता . 7१ 5४०१ 
चन्धत्तत्त्व के श्रद्धान की अयथार्थता % +» १०८ 
संवरतत्व के श्रद्धान की अयथाथता .. श्र 


शुभराग सबर नहीं किन्तु आश्रव । / 3२१४ 


हि नह 


निजरावत्त के श्रद्धानक्नी अयथाथवा २२६ 
नियत का निणुेय पुरुषाय से दोता है । २३९ 
निजंरा के चार प्रक्ञार २३३ 
जेन और अजेन कौन र्‌३४ 
आत्मा के भान चिता उपर्वास लघन है र३६ 


केवली भगवान्‌ के असाता सावारूप में परिणमित्त होवी है. २४० 
विशुद्धवा के अनुसार निजरा होदी है वाद्य प्रवेंतलके अनुसार नहीं २४१ 


मोक्षठत्त्वके श्रद्धानक्री अयथार्थता श्४६ 
खननन्‍्ठताके स्वरूपकों केवली भगवान अनन्तरूपसे लानते देखते हैं २९७ 
अज्ञानी को ठत्त्वार्थ श्रद्धाल नामनिक्षेप से है । नर 
सविकल्प ओर निर्विकल्प सेदज्ञान स्ध्५ 
सन्यग्दशेन के तरिना अकेला व्यवहार व्यथ है। र्श्७ 


(७) सम्पग्बानके हेतु होनेवाली प्रइत्तिमं अयधार्थता २६०-२७७ 
““मद्गुरु कहै सहज का घंघय, वाद विवाद करे सो अंथा 7? 


॥॒ “खोली नीचे वादि मरे ।” ६१ 
शास्त्राभ्यास अपने ज्ञान लाभ के लिये है,-मात्र दूसरोंको सुनाने 

कै के लिये नहीं | र5२ 
शास्त्र पढ़ने का प्रयोजन र्‌६३ 
आत्मा पर जड्ट कर्म का प्रभाव नहीं है । न्‌5७ 
चारों अनुयोगों के अभ्यास का प्रयोजन २६६ 
वेशनालब्वि में सन्‍्यखज्ञानी ही निमित्त होते हैं. श्ष्य्‌ 


»( ८ ) सम्यक्‌ चारित्र के हेतु होनेवाली प्रइनचि में 
रु 
अयधायथता * र७८-३२ 


द 
सम्यग्दर्शनरूपी भूमि के बिना ब्रतरूपी वृक्ष नहीं होता।.. रै८३ 


तत्त्वज्ञान के विन्ा सब आचरण मिथ्या है। श्पश्‌ 
ज्ञान प्रत्याव्यान है ब्८८ 
धर्म का मूल सम्यग्दशंन है। २८६ 
घशानी अपनी शक्ति अनुसार प्रतिज्ञादि लेता है २६३ 
श्री महावीर जन्म कल्याणक दिन २६५ 
भगवान जीधों का उद्धारक है-यह कथन निमित्त का है २६८ 
छुट्दों द्रव्योंका परिणमन स्वतंत्र है । जैन घर्म की आम्नाय... ३०० 

तत्तवज्ञान पुवष दी प्रतिज्ञा लेना योग्य है ३०१ 

आत्माके भान विना आचरण मिथ्याचारित्र है 

तत्त्वज्ञानपूवंक आचरण सम्यक्‌चारित्र है। ३११ 

ारित्र आनददायक दै, उसे कष्टप्रद मानना वह सिथ्यात्व है। ३१४ 

तेरह प्रकार का चारित्र मंदकषाय है, घर्म नहीं। ३१६ 

द्रध्यलिंगीका मिथ्यापना सम्यम्दष्टि जान सकते हैं । ३१८ 

जाति स्मण्ण ज्ञान ३१६ 


(९ ) द्रव्यलिंगीके धर्म साधनमें अन्यथापना. ३२१-३३३ 


परद्रव्यको इ-अनिष्ट जानकर प्रहण-त्याग करना पह 


भिथ्यावुद्धि है। ३२२ 
कोई परद्वव्य भल्े-बुरे हैं दी नहीं फिर ३२४५ 
निमित्त के कारण भाव नहीं बिगड़ता । ३२५ 
सच्ची उदासीनवा श२७ 


परवस्तु अपना परिणाम बिगाड़ने में समर्थ नहीं है। ३२७ 


छ 
महात्रवादि प्रशस्तराग चारित्र नहीं है किन्तु चारित्र में दोष है ३३० 


(१०) द्रव्यलिंगी के अभिप्रायका अयथार्थपना ३२४-३४७ 
तत्त्वज्ञानके बिना द्रव्यलिंगी कषायका पोषण करता है। ३३४ 
स्वझ्षके मार्गफे साथ किसी भी धर्मंका समन्वय नहीं हो सकता 

जैन अर्थात्‌ रवतंत्र वस्तु स्वभावका कथन फरनेवाला. ३३६ 
शुभभाव ज्ञानी के दंड समान दे, मिथ्याहृष्टि को व्यापार 
समान है। ३३७ 
हृच्यलिंगी वास्तवमें कम और आत्माकों भिन्न नहीं मानता. ३३६ 
द्रव्यलिंगीसाधु-असयत सम्यग्दष्टि तथा देश संयत की अपेक्षा 


में हीन है ३४१ 
संयोगदृष्टि वाले को कभी धर्म नहीं होता ३४४ 
संसार तत्त्व कौन ? ३४७ 

(११) निश्रय-व्यवहाराभासावलम्बी मिथ्याइष्टियोंका 

सर्प ३४८-४१८ 
भमोक्षमाग दो नहीं, उसके निरूपण के दो प्रकार हैं । ३४६ 
सच्चा निरूपण चुद निश्चय ठथा उपचार निरूपण चह 

ज्यवद्दार है । ३४१ 
संसारका मूल मिथ्यादशन है; उसका नाश करने से ससार का 

नाश द्वोवा है। ३५३ 
व्यवह्रनय असत्याय है, निश्चयनय सत्यार्थ है। ३४७४ 
निरचय-व्यवहारनयकी व्याख्या ३४५७ 


ब्रतादि मोक्षमार्ग नहीं है; तथापि निमित्तादि की अपेक्षा उसे 


८ 


मोक्षमार्ग कहना वह व्यवहार है । ३६०; 
कारण-कार्यमे निश्चय-व्यवद्दार ., ३६१. 
प्रवृत्ति नयरूप नहीं है, अभिप्रायानुसार प्ररुपणासे प्रवृत्तिमें । 

दोनों नय बनते हैं। ३६४, 
४ निश्चयनयाश्रित मुनिषर, प्राप्ति करें निर्वाणकी ।” ३६६ 
निश्चयको उपादेय ओर व्यवद्ार को हेय मानना वह दोनों न्यों 

का श्रद्धान है । ३६७ 
जो आत्मार्थ में जाम्मत हैं वह व्यवद्दार में ख्रोते हैं । ३७० 
व्यवहार जानने योग्य है आदरणीय ( उपादेय ) नहीं है।. शे७२ 
नो-प्रकारके आरोप-व्यवहार ... ३७२ 
व्य० नय असत्यार्थ निरूपण करता है; इसलिये तदनुसार 

सानना मिथ्यात्व है । ३७३ 
दोनों नयों के प्रहणका अर ३७६ 
दोनों नरयोंकी समान सत्याभो नहीं जानना चाहिये । ' शे७७ 
निमित्तका कुछ भी प्रभाव नहीं पड़ता। ३्ड्घ 
व्यवहारनय परमाशैको समझाने के लिये* है ३७६ 
व्य० नय से कथनका तीन प्रकार ' ३८१ 
जिसके बीतराग भावरूप सोक्षमार्ग प्रगट हुआ है, उसके त्रतादि 

को उपचार से सोक्षमाग कहा है । ३८५ 
“बोले उसके दो”? ३८७ 
व्यचह्दार का पहला प्रकार , श्द्प 
- 99 दूखरा , श्घ६ 


» तीसरा ,, ३६९ 
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घ्रतादिक को मोक्षमार्ग कहना वह उपचार है| ३६३ 
तीनों प्रकारके व्यवद्ार ३६४ 
व्यवह्ारनय कार्यकारी का अर्थ श्ध्ष 


जो मात्र व्यवद्दार को ही सममता है वह उपदेशके योग्य नहीं है ३६६ 
ब्रतादिफ ज्यवद्ार नहीं है, किन्तु प्रतादि को मोक्षमाग मानना 


बह व्यवद्दार है! ४०३ 
सम्यग्दर्शन द्वोने के पश्चात प्रतादि शुभ भाव फो मोक्षमा्ग 
का उपचार आता है, अशुभ को नहीं ४०४ 
एकही पर्यायमें परस्पर विरुद्ध दो भाव मानना वद्द मिथ्यात्व है ४०८ 
शुद्ध उपयोग ही घम का कारण है ४११ 
वीदराग शुद्ध उपयोग द्वी मोक्षका कारण है ४१२ 
शुमको और शुद्धको कारण-कार्यपना नहीं है । ४१४ 
निश्चय-व्यवद्यार सम्पन्धी अशज्ञानी का भ्रम ४१६ 
(१२ ) सम्पक्त्व सन्मुख मिथ्यादष्टिका निस्पण ४१९ 
सम्यग्दशन पू्की पात्रता ४२० 
विकार जीवका उस समय का स्तव्रकाल है; क्रक कारण विकार 
नहीं है। छर्७ 
स्वानुभव प्रगट करने के लिये प्रेरणा ४३० 
शुभ भावसे संसार परिमित नहीं होता ४३२ 
भाव भासन पूवक प्रतीति बद्दी सच्ची श्रतीति है। ४३३ 
परीक्षा करके देय-उपादेय तत्वों को पहिचानना ४३४ 


प्रयोजनमूतर देय-उपादेंय उस्त्वोंकी परीक्षा करके यथार्थ निर्णय 
करना ४३६ 
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अवश्य जानने योग्य तत्त्व ४9३६ 
सम्यक्त्व सन्मुख जीवका उत्साह पूर्वक पुरुषार्थ ४४० 
तत्त्व रिचार होते ही सम्यक्त्व का अधिकारी ४४१ 
चैतन्यकी निर्विकल्प अनूभूति-बही सम्यग्दशन ! ४४२ 
सम्यक्त्व के साथ देव-गुरु-धर्म आदि की प्रतीतिका नियम है ४४३ 
पंच लब्धियों का स्वरूप | . ४४४ 
परिणामों की विचित्रता ! श्ष्८ 
संसार का मूल मिथ्यात्व है घर 


रह हम 
के भी सिद्धेस्य: नमः के 
& श्री मोक्षमाग प्रकोर्शकेम्यः नस, 
ह। 


ध्डछ 
अध्याय सातवा 
जैनमताछुयायी मिथ्यादृष्टियों का स्वरूप 
[ बीर स० २४७६ माघ शुक्ला १०, शनि, २४-१-४५३ |] 
दिगम्बर सम्प्रदायमें सच्चे देव-ग्रुर-आसत्रकी मान्यता होने 
पर भी जीव भिथ्यादृष्टि किस प्रकार हैं ? वह कहते हैं । जो वेदान्त, 
बौद्ध, श्वेताम्बर, स्थानकवासी श्रादि हैं वे जेन मतका अनुसरण 
करनेवाले नही हैं,--यह वात तो इस शासत्रके पाँचवें अधिकारमे 
कही जा चुकी है। यहाँ तो यह कहते हैं कि---जो वीतरागकी 
प्रतिमाको पूजते हैँ, २८ मल ग्रण धारक नग्त भावलिंगी म्ुुनिको 
मानते हैं, उनके कहे हुए शासत्रोका भ्रभ्यास करते हैं--ऐसे जैन- 
मतानुयायी भी किस प्रकार मिथ्यादृष्टि हैं । 

“सता स्वरूप” में श्री भागचन्दजी छाजड मे कहा है कि 
दिगम्बर जैन कहते हैं कि--हम तो सच्चे देवादिको मानते हैं इस- 
लिये हमारा ग्रृहीत मिथ्यात्व तो छूट ही गया है। तो कहते हैं कि- 
नही, तुम्हारा ग्रहीत मिथ्यात्व नही छूटा है, क्योकि तुम गृहीत 
भिथ्यात्वको जानते ही नही । श्रन्य देवादिको मानना ही गृहीतत 
मिथ्यात्वका स्वरूप नही है। सच्चे देव-गुरु-शाख्षकी श्रद्धा वाह्ममें 


र्‌ मोक्तमार्ग प्रकाशक की किरणों 


भी यथाथे व्यवहार जानकर करना चाहिये, सच्चे व्यवहारको जाने 
बिना कोई देवादिकी श्रद्धा करे तो वह भी गृहीत मिथ्यादृष्टि है । 
यहाँ तो अग्रहीत मिथ्यात्वकी बात करते है-- ' 


इस भव तरुका मूल इक जानहु मिथ्या भाव | 
ताकों करि निमूछ अब, करिए मोक्ष उपाच ॥ १ ॥ 


--इस ससाररूपी वृक्षकी जड एक मिथ्यात्व भाव ही है, उस 
मिथ्यात्व भावका यदि समुल नाश करदे तो मोक्षका उपाय होता है । 


जो सच्चे देवादिको मानते हैं वे जेन है, उनके श्रतिश्क्ति श्रन्य 
जीव तो जैन भी नही कहलाते, श्रौर जी जन है तथा जिन श्राज्ञाको 
मानते हैं उनके भी मिथ्यात्व रहता है ।---उसका यहाँ वर्णन करते 
है । जिन्होने दिगम्बर सनातन ज॑नकुलमे जन्म लिया हो, वे जिन- 
आाज्ञाका पालन करते है, किन्तु देवादिका यथार्थ स्वरूप कैसा होता' 
है उसकी उन्हे खबर नही है इसलिये उन्के भी मिथ्यात्व होता है । 
श्रठारह दोष रहित सर्वज्ञ वीतरागको देव मानत॑ हैं, नग्न दिगम्बर 
अट्टाईस मूल गुणोके धारी जो मुुनि-उन्हे गुरु मानते हैं श्रौर उनके 
कहे हुए शास्नोको मानते हैं,--उन्हे भी श्रात्माके यथाथे स्वरूपका 
भाव न होनेसे मिथ्यात्व होता है | जिन्हे सच्चे देवादिकी खबर 
नही है उनकी तो यहाँ बात ही नही है । जिन्हें श्रात्माका यथार्थ भान 
हुभ्ना हो उन्हे तो सच्चे देवादिकी सच्ची श्रद्धा श्रौर भक्ति झ्रादि भ्राये 
बिना नही रहते । भले ही नाम न ले, किस्तु उनके श्रतरमे तो भक्ति- 
भाव होता है । यहाँ तो उन मिथ्यादृष्टियोकी बात करते हैं जिन्हे--.. 
दिगम्बर जेन सम्प्रदायमे जन्म लेकर--..सच्चे देवादिकी श्रद्धा होती 
है किन्तु यथार्थ श्रात्माका भाव नही होता । 


सातवयाँ अध्याय 


हम तो सनातन जेंन धर्मावलम्बी हैं और वीतरागकी श्राज्ञाका 
पालन करते हैं---ऐसा माननेवाले जैन भी मिथ्याहृष्टि होते हैं । उस 
मिथ्यात्वका अश भी बुरा है, इसलिये वह सूक्ष्म मिथ्यात्व भी छोडने 
योग्य है । 

अब कहते है कि जिनागममे निरचय-व्यवहाररूप वर्णन है, 
उसमें यथार्थक्ा नाम निश्चय और उपचारका नाम व्यवहार है ॥ 
पट्खण्डागम और समयसारादिको आगम कहा जाता है, उसमें जैसा 
निग्वय-व्यवहा रका स्वरूप कहा गया है वैसे स्वरूपको जो यथावत्‌ 
नही जानते और विपरीत मानते हैं वे भी मिथ्याहष्टि हैं। उनकी 
यहाँ वात करते हैं । 


मात्र निश्वयनयावलम्धी जेनामासोंका वर्णन 


जो अकेले निइ्चयनयको मानते हैं किन्तु व्यवहारको मानते ही 
नहीं-ऐसे मिथ्याहष्टि जीवोका स्वरूप कहते है । कोई कोई जीव 
निश्चयको न जानकर मात्र निदरचयाभासके श्रद्धानी चनकर अपने को 
मोक्षमार्गी मानते हैं वे निश्चयके स्वरूपको नही जानते । हमें मोक्ष- 
मार्ग प्रगट हुआ है--ऐसा वे मानते हैं श्र श्रपने आत्माका सिद्ध 
समान अनुभव करते हैं, किन्तु स्वय प्रत्यक्ष ससारी होने पर भी 
अमसे अपने को वतंमान पर्यायमे सिद्ध समान भान रहे हैं वही 
भिथ्याहष्टि---निरचयाभासी हैं | जैन कुलमें जन्म लेकर, समय- 
सारादि शास्त्र पढ़कर भी जो अपनी मति कल्पनासे पर्यायमें होने- 
वाले विकारको नही मानते वे मिथ्याहष्टि हैं । 


सं सारपर्यायमें मोक्षपर्यायकी मान्यता वह भ्रम है 
आत्माकी पर्यायमें रागादि हैं वह ससार है, वह प्रत्यक्ष होने 


2, हे मोक्षमार्ग प्रकाशक की किरणे 


पर भी ससारपर्यायको मोक्षपर्याय मानना सो भ्रम है । एक समयमे 
दो पर्यायें नही. .होती--ससारपर्याधके समय सिद्धपर्याय नही होती 
और सिद्धपर्यायके समय ससारपर्याय नही होती । झ्ात्मामे राग 
या विकारी पर्याय अपने कारणसे--अभ्रपने भ्रपराधसे होती है, 
उसे कमंके कारण माने--अभ्रथवा अपने परिणाम न माने, किन्तु 
जडके परिणाम माने वह निरचयाभासी मिथ्याहष्टि है। “सिद्धसमान 
सदा पद मेरो” झ्ारत्रमे श्रात्माको सिद्ध समान कहा है वह कथन 
द्रव्य हष्टिसे है । आत्मामे सिद्ध होनेकी शक्ति त्रिकाल विद्यमान है 
इस श्रपेक्षासे कहा है, किन्तु पर्याय अपेक्षासे सिद्ध समान नहीं 
कहा । स्वभावकी हष्टिसे विकारका नाश हो जाता है,-इस भ्रपेक्षासे 
विकारको अभूतार्थ-व्यवहार कहा है । 


 श्रन्तरमे छूट ग्रुगुस्थानकी मुनिदशा होती है तब बाह्ममे 
यथार्थ नग्नता होती है ।-इसे यथार्थ समझना चाहिये । मात्र नग्न 
हो जाये वह मुनित्व नही है, तीन कषायोका नाश होने पर नग्नदशा 
तो सहज ही होती है, किन्तु नग्नदशा न हो और मुनिपना मानले, 
तो वह भी ठीक नही है। 


पर्यायकी अपेक्षासे ससारी और सिद्ध एक समान नही है । 
जिसप्रकार राजा और रक मनुष्यताकी अ्रपेक्षा समान हैं, उसी प्रकार 
सिद्ध और ससारी जीवत्वकी भ्रपेक्षासे एक-से है | मतिश्रुतादि 
चार ज्ञान भी पूर्ण केवलज्ञानरूप दशाकी श्रपेक्षासे श्रनन्तवे भागरूप 
है, तो फिर मिथ्यात्वकी पर्याय जो कि ससारभाव है उसे और सिद्ध 
पर्यायको समान मानना वह अ्रमणा है। पर्यायमे अ्रनादिसे घुद्धदशा 


सातवाँ अध्याय श्र 


ही हो तो ससार कंसा ? चौदहवे ग्रुणस्थानमें भी औदयिकाव-- 
असिद्धत्व है । इसलिये वत्तमान प्रयट पर्यायमें 'हम सिद्ध हैं -ऐसा 
जो मानता है वह मिथ्याहप्टि है । 


जीवके दो भेद हैं--सिद्ध और ससारी | जीव चौदहवें ग्ुण- 
स्थान त्तक ससारी कहलाता है । शास्त्रमें पर्याय बुद्धि छुडानेके लिये 
द्रव्य हप्टिकी वात कही हो वहाँ निश्चयाभासी जीव वत्तमान पर्यायकी 
नही मानता, इसप्रकार वह द्रव्यकी भूल करता है, यह वात कही । 
अब, केवलज्नान पर्यायर्में क्यो भ्रूल करता है वह वात करते हैं । 

और कोई अपने में केवलज्ञानादिका सदुभाव मानता है; भ्रनन्त्ता- 
भन्‍्द-वीय आदि वर्तंमानमें प्रगट हैं ऐंसा मानता है, किन्तु वर्तमान 
पर्यायमें तो अपने में क्षायोपशमिक भावरूप मत्ति-श्रुतादि ज्ञाचका 
सद्भाव हैं और क्षायिक भाव तो क्रमोंका क्षय होने पर ही होता है, 
तथापि अ्रमसे कर्मक्षयके बिना भी अपने में क्षायिकभाव मानता है 
वह भी मिथ्याहप्टि है । जो इस पययिके स्वरूपको नही जानते ऐसे 
जीव जैन मतमें होने पर भी मिथ्याहष्टि हें--वह वात कही । 


>< > >्द 
[ वीर स ० २४७६ माघ शुक्ला ११, रविवार, २५-१-५३ ] 


शास्त्र केवलज्ञान, केंवलद्शेन, अनन्तानन्द भ्रादि स्वभाव 
ज्क्ति-अपेक्षासे कहे हैं, क्योंकि सर्व जीवोमें उन रूप होनेकी 
शक्ति है। 

; तीन प्रकारकी विपरीत मान्यता 

( १ ) आत्माका स्वभाव केवलज्ञान शक्तिझूपसे है, उसे कोई 


६ मोक्षमाग श्रकाशक की किरणें 
व्यक्त-पर्यायमे है ऐसा माने तो वह भिगम्थयाभासी मिथ्याहष्टि है । 


(२ ) आत्मामे केवलज्ञान सत्तारूप है, श्रर्थात्‌ पर्यायमे वह 
प्रगट है किन्तु कर्मके कारण रुका हुआ है--ऐसा जो मानता है वह 
व्यवहाराभासी मिथ्याहृष्टि है, क्योकि जडकमंके कारण पर्याय रुकी 
है--ऐसा मानना वह मिथ्यात्व है । 


(३ ) भात्मा शक्तिसे केवलज्ञान स्वरूप है--ऐसा जो मानता 
है, किन्तु ऐसा मानता है कि निमित्त या छुभभाव हो तो बह प्रगटे, 
चह भी व्यवहाराभासी मिथ्यादृष्टि है। क्योकि जो शक्तिरूपसे ध्रुव है 
उसमे एकाग्र होनेसे वह प्रगट होगा-ऐसा वह नही मानता, इसलिय्रे 
वह दिगम्बर जैन सम्प्रदायमे होने पर भी व्यवहाराभासी मिथ्या- 
दृष्टि है । 


--उपरोक्त तीन प्रकारकी विपरीत मान्यता जिसके विद्यमान 
है उसका मिथ्यात्व दूर नही हुआ है, इसलिये उसे सम्यकत्व नही है । 


इवेताम्वर मानते हैं कि केवलज्ञान सत्तारूपसे है किन्तु कर्मा- 
ज्छादनके कारण प्रगट नही है, वह भ्रम है श्रौर इसीलिये वे व्यव- 
हाराभासी हैं। कोई-कोई दिगम्बर सम्प्रदायवाले ऐसा कहते है कि 
केवलज्ञान शक्तिरुपसे है, किन्तु व्यवहाररत्नन्नय हो तो निशचय- 
रत्तत्रय प्रगट हो । पच महान्रतादि शुभराग हो तो शुद्ध भाव हो-ऐसा 
कोई मानें तो वे रागको केवलज्ञान प्रगट करनेका साधन मानते हैं । 
शक्तिरूपसे केवलज्ञान है भौर वह भ्रन्तरावलम्बनसे प्रगट होता है- 
ऐसा नही मानते इसलिये वे भी व्यवहा राभासी भिथ्याहृष्टि हैं । 


सातवां अध्याय ७ 


शक्तिमें से व्यक्ति 


लेडी पीपरमे चौंसठपुटी चरपराहट शक्तिरुपसे है, किन्तु प्रगट 
रूपसे नही है। उसे वर्तंमानमे प्रगटरूपसे माने तो वह मूर्ख है । श्ौर 
कोई चौसठपुटी माने तथा ऊपर डिब्बी या किसी भ्रन्य वस्तुका 
आ्रवरण है ऐसा माने तो वह भी मूर्ख है । श्रौर कोई ऐसा माने कि- 
शक्तिरूपसे वह पत्थरके या भ्रन्य किसी निमित्तके कारण प्रगठ होती 
है; तो वह भी मूर्ख है । चौसठपुटी चरपराहट तो शक्तिहूपसे है श्रोर 
उसीमे से प्रगट होती है--ऐसा मानना बुडिमत्ता पूर्ण है। उसीप्रकार 
श्रात्मामे भी केवलज्ञानादि शक्तिस्पसे विद्यमान हैं, उस पर दृष्टि 
जाना चाहिये । दियासलाईमे भ्रग्नि प्रगटरूप नही है किन्तु शक्तिरूप 
है उपीमें से वह प्रगट होती है--बाहरसे नही भ्राती । उसीप्रकार 
वक्तिम्में केवलज्ञान है उसका जिसे विश्वास नही है वह भले ही जेन, 
दिगम्बर साधु या श्रावक्र नाम घारण करता हो तथापि मिश्या- 
दृष्टि है । 

“एक होय त्रण कालमा परमारथनो पथ ।” शआाम्नवृक्षमे आमी 
की ही उत्पत्ति हो-ऐसा एक ही प्रकार होता है । उसीप्रकार भ्रात्मा 
का यथार्थ धर्म तो एक ही प्रकारसे होता है ! शुभसे या निर्मित्तसे 
धर्म होता है-ऐसा माननेवाला यह नही मानता कि-वास्तवमे शक्ति 
विद्यमान है उसीमें से व्यक्तरूप होती है, इसलिये वह मिथ्याहष्टि 
है । द्रव्यमे त्रिकाल केवलज्ञानकी शक्ति विद्यमान है उसका विश्वास 
श्राये श्रोर निमित्त-व्यवहारकी दृष्टि छूटे तो सम्यग्दशंनादि प्रगट 
होते हैं। जो ऐसा नही मानता कि--प्रात्माके पुरुषार्थे द्वारा शक्तिमे 
से केवलज्ञान प्रगट होगा, उसके तो सम्यक्त्वका भी पुरुपार्थ नही 


पर मोक्षमार्ग प्रकाशक की किरणे 


होता | केवलज्ञान तो तीनकाल-तीनलोकको एक समयमे जानता है, 
वह कर्माच्छादनके कारण अभ्रटके-ऐसा नहीं हो सकता, किन्तु अपनी 
पर्यायमे इतनी निरबंलता है, इसलिये व्यक्त नही है, उसमे कर्म निमित्त 
मात्र है । कोई कहे कि कर्म हैँ ही नही तो ऐसा भी नही है। श्रात्मा 
स्वय अ्रपने स्वभावका लक्ष नहीं करता तब परके ऊपर लक्ष जाता 
है, उसमे कम निमित्त मात्र है, किन्तु कमंके कारण श्रात्माकी पर्याय 
रागरूप या श्रपूर्णदशारूप है---ऐसा नही है । वर्तमान पर्यायमें श्रपने 
कारण केवलज्ञानादि नही हैं, उसमे वर्तमान कर्मका तनिमित्त है ऐसा 
मानना चाहिये | इसके भ्रतिरिक्त उल्टा-सीधा माने तो वह वस्तुके 
स्वभावकों नहीं मानता है। निमित्त निर्ित्तमे है और श्रात्मामे 
नेमित्तिकभाव अपने कारण है, उसका यथावत्‌ ज्ञान करना चाहिये। 


आत्माका परमपारिणामिक भाव 


आात्मामे परमपारिणामिक भाव त्रिकाल है । केवलज्ञान जिकाल 
शक्तिरूपसे है । केवलज्ञानकी पर्याय त्रिकाल नही होती, किन्तु नवीन 
उत्पन्न होती है, जो शक्तिरूप है वह व्यक्ततूप होती है, श्रीर जब वह 
प्रगट होती है तब कर्मोका स्वय भ्रभाव होता है। पूर्ण पर्यायको 
क्षायिकभाव कहते हैं, वह पारिणासिकभाव नही है । क्षायोपशमिक- 
भाव श्रपूर्ण दशा है, उसका प्रभाव होकर क्षायिकभाव प्रगट होता 
है, वह पारिणासिकभाव नही है। जिसमें सर्व भेद गभित हैं---ऐसा 
चतन्यभाव ही पारिणामिकभाव है। 


आत्माका चतन्य स्वभाव त्रिकाल है, निभोदमे भी चैतन्यभाव 
है । मति-श्रुतज्ञानादि जो प्रगटरूप हैं वे पारिणामिकभाव नहीं हैं । 


सातवाँ अध्याय ६ 


चैतन्यभाव शअ्रनादि-अनन्त है। सम्यक्मति-श्रुत-अ्रवधि-भन पर्यय 
ज्ञान श्रादि और अन्तवाले भाव हैं'श्ौर केवलज्नान पर्यायकी आदि है 
किन्तु अन्त नही है। समयसारकी छट्ठी गाथामें कहा है कि श्रात्मा 
ज्ञायक है, वह प्रमत्त नहो-है श्रौर अप्रमत्त भी नही है, ज्ञायक तो 
एक ज्ञायक हो है । ज्ञायकभाव कहो या परमपारिणामिकभाव कहो- 
वे एक ही हैं । त्रुव एकरूप दक्तिरुपसे है उसकी वात है । नियम- 
सारमें उसे काररणापरमात्मा कहा है, उसके अ्रवलम्बनसे केवलज्ञान 
नवीन प्रगठ होना है, किन्तु केवलज्ञानादिक्रा सदभाव सववेदा मानने 
योग्य नही है । 


२८ हि मर 


[ वीर स० २४७६ माघ शुक्ला १२ सोमवार २६-१-५३ ] 


स्वभावमें से केबलज्नान प्रगट होता है 


कर्म या शरीरमें से केवलज्ञान प्रगट नही होता । श्रात्मा कर्म 
और शरीरमसे भिन्न है, राग-द्वेप त्तथा अल्पन्ञता तो पर्यायमें है ॥ 
जिसे राग-हेप और अल्पज्ञता दूर करना हो उसे निर्णय करना 
चाहिये कि मेरा स्वभाव ज्ञान और आननन्‍्दसे परिपूर्ण है । ऐसी 
मान्यतासे वीतरागता और केवलज्ञान प्रगट होता है। देहकी या 
विकारकी क्रियासे जाति नही आती, विकार तो अद्याति है! श्रश्ञात्ति 
में से जाति नही श्राती | ज्ञान, आनन्द और शाति शक्ति स्वभावमे 
भरे हैं, उसमे एकाग्र होने से ज्ञान और शरत्ति प्रगमट होती है । 


एक समयमें तीनकाल-तीनलोकको जानलें--ऐसे भगवान्‌ किस 
प्रकार हुए ? अ्रतरंग स्वभावमें एकाग्रता करने से हुए हैं। उसीप्रकार 
दर 


१० मोक्षमार्ग प्रकाशक की किरणें 


ग्रपने आत्माकी श्रद्धा-ज्ञान करने से केवलज्नान प्रगट किया जा 
सकता है--ऐसा मानना चाहिये । 


सय्ये ओर मेघपटलका च्श्ांत 


शास्त्रमें सूयेका हृष्टान्त दिया है। उसका इतना परमार्थ सम- 
मना चाहिये कि जिसप्रकार मेघपटलके दूर होने पर सूर्यका प्रकाश 
प्रगट होता है उसीध्रकार कर्मोदय दूर होने पर केवलज्ञान होता है । 
कम तो जड है। श्रात्मा अपने मे एकाग्र हो श्र केवलज्ञान प्रगट 
करे तो कर्म उनके श्रपने कारण दूर होते हैं । दृष्टान्त मे सूर्य जाज्वल्य- 
मान है भौर मेघोसे आच्छादित है, उसी प्रकार आत्मामे केवलज्ञान 
प्रगटरूप जाज्वल्यमान श्रथवा प्रकाशरूप है श्रौर ऊपर कमेरूपी 
भेघोके श्राजाने से ढेंक गया है--ऐसा नही है | वर्तमान पर्यायमे तो 
मति-श्रुतज्ञान हैं। जीवका कर्मोंडी श्र भुकाव है, जबतक वह 
स्वोन्मुख नही होगा तबतक पर्यायमें केवलज्ञान प्रगट नही हो सकता 
झोौर तभीतक कर्म निमित्तरूपसे होते हैं । 


आत्मामें फेषलज्ञानकी शक्ति है 


जिसप्रकार भ्ररितकी ज्वाला पर कोई बरतन ढेँक दे, उसीप्रकार 
भात्माके भोतर केवलज्ञानकी ज्वाला जल रही है और ऊपर कर्मोके 
आवरण ने उसे ढेंक लिया है--ऐसा नही समझना चाहिये । किन्तु 
जिसप्रकार दियासलाईके सिरेमे श्रग्नि प्रगट होने की शक्ति है। 
उसी प्रकार आ्रात्मामे केवलज्ञानकी शक्ति है। अपने मे एकाग्न ही तो 


केवलज्ञानरपी ज्वाला प्रगट होकर कर्मरूपी मेघ छिन्नभिन्न हो 
जावें | 


च्श 
सातवा अध्याय ११ 


तदनुसार सर्व गुणोमे समझना | शरीरकी क्रियासे या पच- 
महाव्नतसे चारित्र प्रगट नही होता । वस्तुमे चारित्रशक्ति भरी है, 
उसमे एकाग्र होने से चारित्रदशा प्रगट होती है । प्रथम चारित्र शक्ति 
की प्रतीति होना चाहिये श्रौर फिर एकाग्रता करना चाहिये । कोई 
कहे कि वस्त्र-पात्रादि होने पर भी म्ुनिपना प्रगट होगया, तो वह 
वात मिथ्या है। और कोई मुत्ति निर्दोष श्राहार ले, अपने लिये 
बनाया हुआ आहार न ले, तथापि वह वृत्ति धर्म नही है, उससे 
चारित्र प्रगट नही होता। अन्तरमें एकाग्र होने पर चारित्र तथा शाति 
प्रगट होती है, और जब ऐसी अश्रतरद्शा प्रगट हो त्व बाह्यसे तग्न- 
दशा न हो--ऐसा नही हो सकता भर वाह्ममे नग्नदशा तथा पच- 
महाव्तादिके परिणाम हुए इसलिये चारित्र प्रगट होता है--ऐसा 
भी नही है । 


पंचमहात्रतादिके परिणाम वह राग है 


यहाँ कहते हैं कि पंचमहान्रतादिके परिणाम राग है। उनमे 
आनन्द नही है | झ्रानन्द तो अन्तरमे भरा पडा है, इसलिये विकार 
ओर परपदार्थोंकी रुचि छोडकर पपते स्वभावकी रुचि करना चाहिये, 
फिर स्थिरता करनेसे श्रानन्द प्रगट होता है। भशआत्मामें दर्ंन-ज्ञान- 
चारित्र त्रिकाल विद्यमान हैं, उसीमें से उनकी दशा प्रगट होती है, 
दया-दाचादिसे या परमें से दशेन-ज्ञान-चारित्रदशा प्रगठ नही 
होती । इसलिये निमित्तकी, विकारकी श्रौर भ्रत्पज्ञ-पर्यायकी रुचि 
छोड़कर स्वभावकी रुचि करना चाहिये । स्वभावकी रुचि करते ही 
वर्तमान मे केवलज्ञाच प्रगट होगया--ऐसा नही है, किन्तु क्रमश- 
केवलज्ञान प्रगढ होता है । 


१२ माक्षसाग प्रफाशक की किररणे 


लेडी पीपर भर पत्थर दो भिन्न वस्तुएँ है । प्रत्येक वस्तु अपने 
अपने में वतंती है एक-दूसरे को स्पर्श नही करती । यह दो उँगलियाँ 
है । प्रत्येक उंगली स्वय अपने में वर्त रही है, श्रपती पर्थायमें ही वह 
प्रवतेन करती है। वर्तेन >वर्तमान पर्याय । एकका दुसरे में श्रभाव 
है, तथापि एक वस्तु दूसरीका स्पर्श करती है--ऐसा कहना वह 
व्यवहार का कथन है ) 


प्रथम क्या निर्णय करना चाहिये ! 


श्रात्म क्या है, उसकी त्रेकालिक शक्तियाँ क्‍या हैं और वतते- 
मानमें क्या है,--वह मानकर स्वभावोन्मुख होने से सुख प्रगट होता 
है | अज्ञानी उठाईगीर होकर परमे सुख मानता है, किन्तु परमे 
भ्रात्माका सुख नही है | श्रपने मे सुख-आनन्द त्रिकाल है, उसका 
प्रथम निर्णय करना चाहिये | हीरेकी तौलमे किचितु भी फेरफार 
होने से बडी हानि हो जायगी, इसलिये हीरेका काँटा बारीक होता 
है, उसीप्रकार यहाँ घुनिपनेको तथा धर्मको तौलनेका काँटा बिलकुल 
सूक्ष्म है। श्रात्मा क्‍या है, गुण क्‍या है, पर्याय क्या है--भ्रादि का 
जिसे ज्ञान नही है उसे धर्म नही होता । 


कम -उदयका अर्थ 


जिसभ्रकार मेघपटल होने से सूर्य प्रकाश प्रगट नही होता, उसी 
प्रकार कमं-उदयमे जुडने से केवलज्ञान प्रगट नही होता । कर्मका 
उदय तो निमित्त मात्र है । झात्मा स्वय ज्ञानानन्द-स्वभावी है ऐसी 
प्रतीति और एकाग्रता न करे तो केवलशानावरणीय कम निमित्त है, 
और उसे उदय कहा जाता है, भ्रौर चर्बथा एकाग्रता करके केवल- 


सातवॉ अध्याय १३ 


ज्ञान प्रगट करे तो केवलज्ञानावरणीय कर्म छूट जाता है ।--जैसे 
कि सच्ची श्रद्धा करने से दर्शन-मोहनीय कर्म दूर हो जाता है और 
वीतरागता करने से चारित्रमोहनीय कम टल जाता है । 


प्रथम सम्यग्दर्शन-निविक्ल्प प्रतीत्ति-होती है, किन्तु प्रत्तीति 
हुई इसलिये चारित्र होगया--ऐसा नही है । आत्मामे विशेष एकाग्र 
होने से चारित्रदज्ञा प्रगट होतो है और उस समय मुनिको विकल्प- 
दशामे २८ मुल गुणके पालनका विकल्प आता है। सन्तोने मार्ग 
सुगम करु दिया है, कुछ वाकी नही रखा | परमें या रागमें आत्मा 
की शरक्ति नही है, पर्यायमें श्रात्माकी परिपूर्ण शक्ति नही है, परिपूर्ण 
शक्ति तो घुद्ध द्रव्यमे भरी है। ऐसी प्रत्तीतिके बिना सम्यग्दर्णन न 
होता झौर सम्यग्दशेनके बिना चारित्र नही होता । वर्तमान पर्याय 
में चारित्र न होने पर भी चारित्र मान ले तो वह मूढ है । वर्तमान 
पर्यायमे जितनी छुद्धता प्रगट हो उत्तनी ही मानना चाहिये---ऐसा 
कहते हैं । ९; 


इस लकड़ी की वततमानमें लाल श्रवस्था है, वर्तमानमे' हरी 
भ्रवस्था प्रगट नही है। पुदुगलमें रग ग्रुण त्रिकाल है, उसकी हरी या 
लाल शअ्रवस्थाके समय दूसरी अवस्थाश्रोका अभाव है । लालके समय 
हरी का भ्रभाव है । हरो अवस्था होने की शक्ति है, किन्तु लालके 
समय हरीको प्रगट माने तो वह भूल है । उसीप्रकार आत्मामे ज्ञान 
ग्रुण त्रिकाल है, उसमें मति--श्रुतज्ञानकी श्रवस्थाके समय केवलज्ञानको 
प्रगट माने तो वह भूल है । केवलज्ञान गक्तिरुपसे है किन्तु उसे प्रगट 
माने तो वह भूल है। शात्मा और ज्ञान ग्रुण त्रिकाल हैं। उसकी 


१४ मोक्षमाग प्रकाशक फी किरणों 


पर्यायमे मतिज्ञानके समय केवलज्ञान प्रगट हो ऐसा नही हो सकता, 
श्रौर केवलज्ञानके समय मतिज्नाव रहे--ऐसा भी नही हो 
सकता | 


ग्रल्प पर्याय होने पर भी पूर्ण पर्याय मानना वह श्रसत्य है । 
प्रसत्य भ्र्थात्‌ श्रधर्म है। आात्मामे ज्ञान ग्रुण त्रिकाले है, उसके 
प्राश्यसे पूर्ण पर्याय प्रगट होती है। श्रपूर्णा पर्यायमे पूर्ण पर्याय न 
मानना वह सत्य है, धर्म है श्रोर श्रहिसा है | श्रौर निमित्त, शरीर 
या राममे से धर्म होगा--ऐसा मानना वह श्रधर्म है, हिंसा है । 
ससार श्रोर मोक्ष दोनो विपक्ष हैं। जिस पथ पर ससार है 
उस पर मोक्ष नहीं है, भौर जिस पर मोक्ष है उस पर ससार 


नही है । 


प्रशत --भ्रावरणका श्रर्थ तो वस्तुको श्राच्छादित कर लेना है। 
भ्रब, यदि पर्यायमे केवलज्ञान प्रगट है ही नही तो केवलज्ञानावरणीय 
क्यो कहते हैं ? वर्तेमानमे श्रल्पज्ञ पर्याय है और सर्वेज्ञदशा प्रगट 
नही है, तो फिर केवलज्ञानावरणीय कमे क्यो कहते है ? 


श्रौर कोई जीव ऐसा तो नही मानता कि श्रभव्यको केवल- 
जश्ञानावरणीय कम होता है, किन्तु ऐसा मानता है कि उसके मन - 
पर्येय ज्ञानावरणीय भौर केवलज्ञानावरणीय कम नही होते । उसकी 
दलील वह कहता है कि भ्रभव्यको मन:पर्यय भर केवलज्ञान प्रगट 
नही होना है इसलिये उसके यह दोनो श्रावरण नही होते । किन्तु 
यह बात मिथ्या है। 


सातवों अध्याय श्श्‌ 


श्रभव्य हो या अनादिकालीन मिथ्यादुृष्टि हो--दोनो को पाँचो 
जानावरणाीय कर्म प्रकृतियाँ निमित्तरूप होती हैं । 


न मर मर 
[ वीर स० २४७६ माघ शुक्ला १३ मगलवार २७-१-५३ ] 


प्रइन --श्रावरण शक्तिमे तो होता नही है, व्यक्त ( प्रगट ) 
पर्यायमें होता है, इसलिये केवलज्ञानको प्रगट मानें तो क्‍या 
आपत्ति है ? 


उत्तर:--श्षक्तिको व्यक्त न होने दे उस अपेक्षासे आवरण कहा 
है। गास्त्रमें निमित्तकर्ताकी वात है । निमित्तकर्ता कहो या व्यवहार- 
कर्ता कहो--दोनो एक ही हैं । श्र्थात्‌ उसका ऐसा अ्रर्थ समझना 
कि नि*चयसे निमित्त कर्ता नही है | निमित्तकी श्रपेक्षारूप केवल- 
ज्ञानावरणीय है, वह केवलज्ञान प्रगट न होनेमें मिमित्त कारण है- 
ऐसा यहाँ उपचारसे कहा जाता है । व्यवहारसे निमित्त कर्ता, करण, 
अ्धिकरण आदि कहे जाते हैं वे निमित्त नैमित्तिक सम्वन्धका ज्ञान 
करानेकों कहे हैं । किन्तु प्रथम निरपेक्ष स्वयं झपनेसे कर्ता-करणादि 
है--ऐसा निर्णय करनेके पश्चात्‌ उपचारसे निमित्तमें सापेक्षतासे 
कर्ता, करणादि कहे जाते हैं । छहो कारक निमित्तमें लागु होते हैं । 
निरचय-व्यवहारको यथावत् जानना चाहिये । जिस समय उपादानमें 
छहे कारक लागू होते हैं उसी समय निमित्तमें उपचारसे छह कारक 
लागू होते हैं । निमित्त है इसलिये उपादानमें कर्ता-करणादि हैं ऐसा 
नहीं है, किन्तु निभित्त की उपस्थिति है ऐसा बतलाते हैं। 


१६ मोक्षमार्ग प्रकाशक की किर्रे 
निमिच और उपादान 


यहाँ, श्रात्मामे जो शक्ति है उसे व्यक्त न करे वहाँ तक कर्म 
निमित्तरूपसे कारण है--ऐसा कहा जाता है स्वय शक्तिमे केवलज्ञान 
है, उसे श्रात्मा व्यक्त नही करता, तब निमित्तसे ऐसा कहा है कि 
केवलज्ञानावरणीय कर्म व्यक्त नही होने देता | झ्रात्मा स्वयं केवल- 
ज्ञान प्रगट करे तब कमेंको भश्रभावरूप निमित्तकर्ता कहा जाता है । 
इसीप्रकार कर्म, करण, सम्प्रदान, श्रपादान, श्रघधिकरण--यह छहो 
कारक लागू होते है । साधन दो प्रकार से हैं--निर्चय साधन किया 
तब व्यवहार साधन हुआ्आा कहा जाता है । यदि निमित्त उपादानका 
कार्य करे तो दो साधन नही रहते । 


मिमित्त और नेमित्तिक 


प्ात्मा स्वभावका अवलम्बन लेकर छुद्धता प्रगटठ करे तो पंच 
महाव्रतादिको व्यवहार साधक कहा जाता है । वास्तवमे तो शुभभाव 
बाघक है, तथापि शभ्रात्मा श्रपती साधना करके शुद्धमाव प्रगट करे तो 
शुभभावको निमित्तसे साधक कहा जाता है। निमित्त ने नही होने 
दिया--ऐसा कहा हो उसका यह भ्रथ है कि जीवने अ्रपनी नैमित्तिक 
श्रवस्था प्रगट नही को तो उसे निमित्तने प्रगट नही होने दिया । किन्तु 
चास्तवमें तो निमित्त ऐसा घोषित करता है कि नेमित्तिक 
स्वतंत्र अपने कारणसे परिणमन कर रहा है, उस समय जो 
दूसरी अनुकूल वस्तु उप॑स्थित होती है उसे निमिच कहा नाता 
है। नेमितिक पर्याय हो तब निर्मित्तमें निमिचकर्ताका आरोप 
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आता है। उस अपेक्षासे ऐसा कहा है कि कर्मते आवरण 
किया । 


भ्रव दुशत देते हैं। आत्मामे सम्यग्दर्शन प्रगठ होनेके पम्चातु 
देशचारित्र श्रर्थात्‌ पाँचवाँ गुणस्थान प्रगट म होने देनेकी अ्रपेक्षा 
से अप्रत्यास्यानावरण कपाय कही है। किंचितु भी प्रत्यास्यान न 
होने दे श्र्थात्‌ अ्रशत भी स्थिरता न होने दे उसमे शप्रत्यास्याना- 
वरण कपायकर्म निमित्त है । प्रगट दशा है श्र कर्म ने श्रावरण किया 
है ऐसा नही है, किन्तु आ्रात्मा स्वय स्वभावकी लीनता करके अशत. 
चारित्रकी दशा प्रगट नहीं करता, इसलिये निमित्तसे ऐसा कहा 
जाता है कि---श्रभ्रत्याख्यानावरणीय कमेने चारित्र प्रगठ नही होने 
दिया । 


प्रइनकारने प्रशत किया था कि हम केवलज्ञानको प्रगट मानते हैं 
झौर करने उसे रोक रखा है, क्योंकि केवलज्ञानावरणीय कर्म नाम 
है, तो उससे कहते हैं कि भाई ! जिसप्रकार चौथे ग्र॒ुणस्थानमे देश- 
चारित्रकी दश्षा नही है, वहाँ व्यवहारसे ऐसा कहा जाता है कि श्रप्रत्या- 
ख्यानावरणीय कर्म देश चारित्रकी पर्यायको प्रगट नही होने देता, 
किन्तु वहाँ देशचारित्र प्रगट है श्र उसे श्रप्रत्याब्यानावरणीय कम ने 
रोक रखा है-ऐसा नही है। भ्रात्मामे यथार्यातचारित्र प्रगट हो ऐसा 
स्वभाव तो शक्तिरूपसे त्रिकाल है, किन्तु उसे प्रगट न करे वहाँ तक 
निमित्तरूप कर्म है--ऐसा कहा है । स्वय नेमित्तिकभाव प्रगट नही 
करता, इसलिये कर्म पर आरोप श्राता है| यहाँ तो कर्म निमित्त है 
उसका ज्ञान कराते हैं, किन्तु उस निर्मित्तके कारण आत्माका देश- 
चारित्र रुका है ऐसा नही है । 

डरे 


ञ 


श्ष मोक्षमाग प्रकाशक की किरणें 


जव गअआत्मामे मुनिपना प्रगट होता है, उस समय निमित्तरूपसे 
पच महात्रत, अरट्टाईस मूल गुणका विकल्प होता है, इसलिये उसे 
निमित्तकर्ता भी कहा जाता है । शरीरमे नग्नदशा हुए बिना श्रात्मा 
में मुनिषना नहीं होता--ऐसा निमित्तकर्ता रूपसे यथार्थ है, किन्तु 
उसका अश्र्थ ऐसा है कि श्रात्मामे मुनिपनेकी नैमित्तिक पर्याय प्रगट 
करे तो नग्नताकों निमित्तकर्तापनेका आरोप लाग्रू होता है। मोक्ष- 
मार्ग प्रकाशकके ४१४ वें पृष्मे कहा है कि---मुनिरलिंग धारण किये 
विना तीन कालमे मोक्ष नही हो सकता । आ्रात्मा केवलज्ञानका पुरु- 
पार्थ करे श्रौर नग्नदशा न हो ऐसा नही हो सकता । इसलिये ऐसा 
कहा है कि मुनिरलिगके बित्ता मोक्ष नही हो सकता, किन्तु उसका 
यह तात्पर्य नही है कि नग्नदशाके कारण मोक्ष होता है 


आत्मामे चारित्रद्ा हुए बिना मोक्ष नही होता । वह चारिच्र 
तो आत्माके श्राश्नयसे प्रगट होता है । श्रात्माके स्वभावको यथार्थ 
जानकर उसमें लोन होने से जब जीव स्वय यथार्थ चारित्र प्रगट 
करता है तब निमित्तरूपसे नग्नदशा होती है---ऐसा निमित्त-नैमि- 
त्तिक सम्बन्ध है। किन्तु श्रात्माके भाव विना मात्र नग्तदशा घारण 
करले तो वह कही मुनिपना नही है इसलिये निरचय-यवहा रका 
यथाथे ज्ञान करना चाहिये । 


स्वेज्ञ परमात्मा देवाधिदेवने जो मार्ग कहा है---उससे विरुद्ध 
जिसकी प्ररूपणा है उसे परम्परा मार्ग नही कहा जा सकता । उसे तो 
व्यवहार मार्गका भी यथार्थ ज्ञान नही है । वह मुनिनाम रखकर मात्र 
नेग्नदेशा घारण करे तो उसे मुनि मानना वह भ्रमणा है । उसको 
विनय सत्कारादि करने से गृहीत मिथ्यात्वका पोषण होता है । 
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सागार धमामृतके ८१ वें पृष्ठकी टिप्पणीमें उद्धृत इलोकमे 
सोमदेव आ्राचाय॑ने कहा है कि जिसप्रकार जिन विम्ब पूजनीय है 
उसीप्रकार पूर्व मुनियोकी स्थापना करके आधुनिक मूनि भी पूज्य हैं। 
इसलिये मनिका द्रव्यलिग वाह्ममें वरावर होना चाहिये । उन्हें व्यव- 
हारसे पूजनीक कहा है, किन्तु झ्रात्मज्ञान न हो और व्यवहारका भी 
ठिकाना न हो झौर मनि माने तो ग्रृहीत मिथ्यादृष्टि है। निव्चय 
मुनिपना भले ही प्रगट न हुआ हो, किन्तु व्यवहार तो वराबर होना 
चाहिये । तभी उनका व्यवहारसे सत्कार किया जा सकता है | यदि 
व्यवहार भी वरावर न हो तो उन्हे द्रव्यलिगी भी नही मानना 
चाहिये । मोक्षमार्ग प्रकाक्षक पृष्ठ १६४ में कह्दा है कि पदुमपुराणमें 
एक कथा है कि--किसी श्रेष्ठी धर्मात्माने चारण मुनियोको अ्मसे 
अ्रष्ट जानकर श्राहार नही दिया, तो फिर जो प्रत्यक्ष अ्रष्ट हो उसे 
भक्तिसे आहारादि देना कैसे सम्भव हो सकता है ? इसलिये जो 
भ्रष्ट हो उसे कोई पूजनीक मानकर अथवा तो मुनि समफकर दानादि 
दे तो वह मिथ्याद्टि हैं। इसलिये प्रथम यथार्थ ज्ञान करना चाहिये। 
भूल करे और भूलकों स्वीकार न करे तो भूल दूर नही हो सकती । 
प्रथम भूलको भ्रूलरूपसे जाने तभी वह दूर हो सकती है । 


यहाँ कहते हैं कि आत्मामे देशचारित्र प्रगट न होने में अ्रप्रत्या- 
ल्यानावरणीय कपाब निमित्त है। वस्तुमें पर निमित्तसे जो भाव 
होते हूँ उनका नाम औपाधिकभाव है, तथा पर निमित्तके बिना जो 
भाव होते हैं उनका नाम स्वभावभाव है। शभ्रात्माम शक्तिख्पसे जो 
स्वभाव है उसके श्रवलम्बनसे जो निर्मल भाव होते है वे स्वमाव- 
भाव हैं, किन्तु अपना आश्रय न करके पर द्वव्यके भ्रग्लम्वनसे जो 


रे मोक्तमाग प्रकाशक फी किरणों 


भाव होते हैं। वे शऔपाधिकभाव हैं। इसमे निमित्तकी भ्पेक्षा है, 
इसलिये जहाँ जैसा है वेसा समभना चाहिये । 


जिमप्रप्रकार जलमे श्रपनी योग्यतारूप निज गक्तिसे उष्णता हुई, 
श्र्थात्‌ पानी उष्णरूप हुआ है उसमे श्रग्नि निमित्त है। पानी की 
उष्ण दशाके समय शीतलताकी श्रवस्था नही है, किन्तु श्रश्निका 
निमित्त मिटने पर पानीकी भ्रवस्था ठण्डी हो जाती है, इसलिये 
पानीका स्वभाव शीतल है--ऐसा सिद्ध होता है| वर्तमानमे उष्ण 
होने पर भी स्वभाव तो शीतल ही है, किन्तु उष्ण पर्यायके समय 
शीतलता प्रगट नही है, तथापि शक्तिरूपसे तो त्रिकाल है । वह शक्ति 
जब व्यक्तरूप होती है तव स्वभाव व्यक्त हुआ कहा जाता है। 


>< >८ २ 
[ वीर सं० २४७६ माघ शुक्ला १४ बुधवार २५-१-५३ ] 


श्रात्मा जिसप्रकार स्वभावसे छुद्ध है उसीप्रकार पर्यायमे भी 
( वर्तमानदशामे ) शुद्ध है--ऐसा कोई माने तो वह भ्रान्ति है । 
पर्यायमे यदि प्रगट शुद्धदशा हो तो कुछ करना नही रहता । 


यहाँ पानी का दृशन्त दिया है कि पानीका स्वभाव तो शीतल है, 
किन्तु वर्तमान उष्णदशा है वह पानीका श्रसली स्वभाव नही है । 
उसी प्रकार आत्मामे वर्तंसान पर्यायमे अल्पज्ञता है विकार है वहाँ तो 
केवलज्ञानका अभाव ही है, किन्तु जब कममके निमित्तकी श्रोर कुकाव 
न करके पूर्ण वीतरागता प्रमट करते हैं तब केवलज्ञान होता है । 
यहाँ करम्मका निमित्त मिटने पर केवलज्ञान होता है ऐसा कहा है; 
उसका अर्थ यह है कि झात्मा कैवलज्ञानका पुरुषार्थ करे तब केवल- 
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ज्ञान प्रगट होता है और उस समय कमेका निमित्त नहीं रहता । 
इसलिये ऐसा कहा है कि निमित्तका अभाव होने पर स्वभाव प्रगट 
होता है । 


श्रोत्मा केवलज्ञान शक्तिको प्रगट करता है, इसलिये उसका 
सदाकाल केवलज्ञान स्वभाव है--ऐसा कहा जाता है । ऐसी शक्ति तो 
ग्रात्मामें सवंदा होती है, किन्तु जब वह प्रगट हो तब प्रगट हुआ 
कहलाता है । जिसप्रकार पानी व्तंमानमे उप्ण हो, और उसे कोई 
वतमानमें ठण्डा मानकर पी ले तो मुंह जल जायेगा, उसी प्रकार 
केवलज्ञान स्वभाव द्वारा अशुद्ध आत्माको भी वर्तमानमें केवलज्ञानी 
मानकर उसका अ्रनु भवन करे तो उससे दु खी ही होगा । इसप्रकाद 
जो आत्माका केवलज्ञानादिख्य अनुभवन करता है वह मिथ्याहृष्टि 
है । और कोई अपने को रागादिभाव प्रत्यक्ष होने पर भी श्रमसे 
रागादि रहित मानता है वह मिथ्यादृष्टि है। वर्तमान पर्यायमें 
रागादि नही हैं--ऐसा जो मानता है वह, और कोई जैनोमें भी 
रागादि परिणाम कर्म के कारण होते हैं,--ऐसा माने तो वह--दोनों 
एक-से मिथ्यादृष्टि हैं । 


व्यवहारके कथनका आशय 


आात्मामें शुभाशुभभाव वर्तमानमें होते हैं, तथापि जो आत्माको 
रागादिरहित मानता है उससे हम पूछते हैं कि यह जो रागादि होते 
दिखाई देते हैं वे किसमें होते हैं? यदि वे शरीरमें या कम्मंमें 
होते हो तो वे भाव अ्रचेतन भौर मूरतिक होना चाहिये, किन्तु वे 
रागादिभाव तो प्रत्यक्ष अमृर्तिक ज्ञात होते हैं; इसलिये सिद्ध होता है 


श्र मोक्षमार्य प्रकाशक की किरणों 


कि वे आत्माके ही भाव हैं। एक भाई ऐसा कहते थे कि यह जो 
क्रोध हुआ है वह कर्मोदयके कारण हुआ है, क्योकि गोम्मटसारमे 
लिखा है कि कर्मोंका प्रबल उदय शभ्राता है इसलिये क्रोधादि होते है । 
वह गोम्मटसारके भावा्थेकों समझता ही नही है; क्योकि क्रीघादि 
होते हैं वे तो आत्मामे करनेसे होते हैं, वह श्रात्माकी विकारी पर्याय 
है । कम मे वे नही होते, क्योकि कर्म तो अ्रचेतन और मूर्त है। भौर 
विकार तो चेतन भूमिमे होता है, इसलिये वह चेतन भौर श्रमूतिक 
है । तथापि कर्मके कारण विकार होता है--ऐसा जो मानता है 
वह मिथ्यादहृष्टि है, वह वस्तुके स्वतन्त्र परिणमन स्वभावको नही 
जानता | 


शास्त्रमें विकारकी पृदूगलजन्य कहा है उसका आशय 


जो क्रोधादिभाव होते है वे श्रीपाधिक भाव है। वे श्रात्माकी 
भूमिकामे होते हैं, क्योकि वह चेतनका आभास है, वे श्रचेतन 
भूतिक जडके नही हैं । चारित्रमोहनीय कर्मके कारण वे विकारी- 
भाव नही है । सज्वलनके त्तीज्र उदयसे छट्ठा शुणस्थान होता है श्रौर 
मनन्‍्द उदयसे सातवाँ ग्रुगस्थान होता है--ऐसा नही है। कमंके 
कारण शात्माकी शुद्धता यो श्रद्युद्धता नही है। श्रात्माकी पर्याय 
जडके कारण तीन कालंमे नही होती ! शास्त्रमे विकारको पुदुगल- 
जन्य कहा है, वह तो यह बतलानेके लिये कहा है कि विकार श्रात्मा 
का नित्य स्वभाव नही है तथा विकार दूर हो जाता है, किन्तु प्रथम 
भ्रात्मामे भ्रपने कारश विकार होता है ऐसा माने, फिर भ्ात्माका 
वह मूल स्वभाव नही है--ऐसी स्वभावहष्टि करनेके लिये श्रौर 
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विकारको हटा देने के लिये वह पुदुगलका विकार है--ऐसा कहा है । 
. श्री समयसारके कलश्षमें भी कहा है कि --- 


कार्यत्वादकृत न कर्म न च॒ तज्जीवप्रकृत्योद्द यो- 
रज्ञायाः प्रकृतेः स््रकार्यफलभुग्भावानुपंगा त्कृतिः 
नेंकस्याः प्रकृतरचित्तललसनाज्जीवोडस्य कर्ता ततो 
जीवस्थेव च कर्म तबिदनुर्ग ज्ञाता न यत्पुदूगलः ॥२०३॥ 


यह रागादिरूप भावकर्म किसी ने नहीं किये--ऐसा नही है, 
क्योकि वे कार्यभूत हैं । रागादि आत्माके त्रिकाली स्वभावमे नही हैं 
किन्तु प्रययिमें नये-नये भाव जीव त्वय करता है । तत्त्वार्थंसूत्रमें 
आौदयिक भावको जीवका स्वतत्त्व कहा है, श्रर्थात्‌ श्रात्माका वह 
कार्य है, उसका कर्ता आत्मा है, इसलिये रागादिभाव काय॑ नही हैं- 
ऐसा नही है और उन्हे किसीने नही किया है--ऐसा भी नही है । 


और वह, जीव तथा कमग्रकृति इन दोनोंकां भी 
कर्तव्य नहीं है 


जीव ओर जड़ दोनों एकत्रित होकर रागादिभाव करते हैं--- 
ऐसा भी नही है। आत्मा स्वय अपने अ्रपराघसे क्रोधादि विकारी- 
भाव करता है उसमें कर्म निमित्त है, किन्तु वास्तवमे दोनो एकत्रित 
होकर यदि राग्रादि करें तो उस भाव कर्मका फल जो सुख-दु खादि 
हैं वे कर्मंको भी भोगना पडेगे, किन्तु ऐसा नही होता । हल्दी और 
फिटकरी--दोनोके मिश्रणसे लाल रग हो जाता है, उसीप्रकार कर्म 
श्रौर जीव मिलकर रागादि करते हैं ऐसा कोई माने तो वह वात 
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मिथ्या है । हल्दी और फिटकरी मे भी दोनोके रजकण अ्रपनी -अपनी 
योग्यतानुसार लाल रगरूप परिणमित होते हैं। उसीप्रकार श्रात्मा 
पर्यायमे स्वयं विकार करता है, कर्मने विकार नही कराया । श्रन्य- 
मती मानते हैं कि ईश्वर कर्ता है, और कोई-कोई ज॑नी ऐसा मानते 
है कि कमंके कारण विकार होता है, तो दोनो की एक ही प्रकारकी 
मान्यता हुई, इसलिये वे मिथ्याहृष्टि है । श्रन्यमती तो अपने दोपमे 
किसी ईश्वरको कतारूप मानता है भश्रौर यह जनी तो श्रचेतन-जड़को 
अपने भावका कर्ता मानता है, इसलिये वह तो श्रन्यमतीकी मान्यता 
की श्रपेक्षा महान विपरीत मान्यतावाला हुश्रा । उसे जेन वीतराग 
मार्गंकी खबर नही है । 


ओर रागादि अकेली क्रमग्रक्नतिका भी कार्य नहीं है 


कर्म तो श्रचेतन जड है श्र विकारीभाव चेतन है, इसलिये 
उन भावोका कर्ता जीव स्वय ही है और वे रागादिक जीवका ही 
कर्म हैं, क्योकि भावकर्म तो चेतनका श्रनुस रण करनेवाले है--चेतना 
के बिना नही होते, भ्रौर पुदुगल ज्ञाता नही है। इसप्रकार रागादिभाव 
जीवमे होते है। कोई ऐसा कहे कि रामचन्द्रजी छह महीने तक 
वासुदेवका मृत कलेवर लेकर फिरे थे वह सब चारित्र मोह कर्म॑के 
कारण था, किन्तु वह बात बिलकुल मिथ्या है। श्रात्माकी रागावि- 
पर्याय और कम अचेतन पर्यायके बीच अत्यन्त-पभ्रभाव है । भ्रत्यन्त- 
भ्रभावरूपी वजञ्ञका महान दुर्ग बीचमे खडा है, इसलिये कमंकी पर्याय 
के कारण श्रात्माके विकारीभाव नही होते--ऐसा समझना चाहिये । 
आत्मा स्वय अपने स्वभावकों भूलकर रागादि परिणाम करता है, 
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किन्तु यदि भेदज्ञानके बल द्वारा स्वभावका भान करके स्वरूपमे लीन 
हो तो रायादिभाव नही होते---ऐसा जानना । 


जो रागादिमे कर्मका कारण मानता है उसने व्यवहार रत्नत्रय 
को--जो कि राग है उसे--कर्मके कारणसे माना । और व्यवहारके 
कारण निश्चय प्रगट होता है--ऐसा जिसने भागा, उसने यही स्वी- 
कार किया है कि निश्चय घर्म भी कर्मसे प्रगट होता है । 


प्रथम तो आत्मा स्वय स्वतत्ररूपसे विकार करता है ऐसा 
सानना । कोई कहे कि दो हाथोंसे ताली बजती है, तो वह वात भी 
भिथ्या है, क्योकि वास्तविक दृष्टिसे देखो तो एक हाथ दूसरे हाथका 
स्पर्श नही करता, और जो आवाज होती है वह हाथके कारण नही 
होती किन्तु उस स्थान पर शब्द वर्गणाके रजकण है, उनकी अवस्था 
उनके अपने कारण उससमय होती है । विकार तो चेतन ऐसे श्रात्मा 
का अनुसरण करके होता है, भ्र्थात्‌ आत्मा स्वय अनुसरे---करे तो 
होता है । जड कर्म राग्रादिमे अनुसरण नही करते, कमेकी भूमिका 
में वे नही होते । श्रव, इसका तात्पयं यह है कि रागादिभाव तू स्वतत्र 
करे तो होते हैं किन्तु कमेंके कारण नही होते, यदि विकारको स्वतंत्र 
माने तो उसे नष्ट करनेका उपाय स्वय स्वतन्तरूपसे कर सकता है-- 
ऐसा निश्चित है । 


रागादिभाव आत्मामं ही होते हैं 


ससार, पुण्य-पाप श्रात्माके बिना नही होते, जड कम्मोंमे या 

इरीरमे वे भाव नही हैं, इसलिये आत्मामे वे भाव होते हैं ऐसा 

मानना चाहिये, किन्तु जो कर्मोको ही रागादिभावोका चिमित्त मान- 
ही 
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कर अपनेको रागादिका श्रकर्ता मानते हैं, वे स्वयं कर्ता होने पर भी 
झपनेको श्रकर्ता मानकर, निरुयमी बनकर, प्रमादी रहना चाहते हैं 
इसीलिये कर्मोका दोष निकालते है, किन्तु यह उनका दु खदायी 
भ्रम है । 

श्रात्मा स्वयं विकार तथा दोष करता है,--ऐसा न मानकर जो 
कर्मों पर डालता है वह प्रमादी होकर मिश्याहृष्टि रहता है। समय- 
सार नाटकमे वनारसीदासजी ने कहा है कि--दो द्रव्य मिलकर एक 
परिणाम नही करते और दो परिणाम एक द्रव्यसे नही होते । इस- 
लिये करके कारण दोप होता है--ऐसा नही मानना चाहिये । 


>८ >८ >८ 
[ वीर स० २४७६ फाल्युन कृष्णा १, शुक्रवार, ३०-१-५३ _] 
कर्म राग नहीं कराते 


जो ऐसा मानता है कि कमंके निमित्तसे विकार होता है वह 
निश्चय शौर व्यवहार दोनोका श्राभासी है। कम प्रेरक होकर राग 
नही कराते, तथापि भ्रज्ञानी मृढ ऐसा मानता है कि कर्म प्रेरक होकर 
जबरन्‌ राग कराते हैं, इसलिये वह मिथ्यादृष्टि है । 

श्री समयसारके कलशमें भी कहा है किः--- 
“रागजन्सनि निमिचतां परद्रव्यमेघ कलयंति ये तु ते! 
उत्तरन्ति न मोहवाहिनीं शुद्धबोधविधुरान्धबुद्पः |!” (२२१) 

भ्रथं.---जो जीव रागादिकी उत्पत्तिमे पर द्रव्यका ही निमित्त- 
पना मानता है वह भी शुद्ध ज्ञानसे रहित है, भ्रन्ध बुद्धि है जिसकी- 
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ऐसा वनकर मोह नदीके पार नही उत्तरता | समयसारमे ऐसा भी 
गाता है कि विकार और कमंको व्याप्य व्यापकभाव है, किन्तु वह 
तो विकारको आत्मामे से निकाल देने के लिये--तिकाल स्वभावद॑ष्टि 
करानेको कहा है। वास्तवमे विकार कही कमंमे व्याप्त नही होता । 
मे ज्ञानानन्द शुद्ध चैतन्य हैँ, ऐसे भान बिना उपचासादि करे, तथापि 
विकार अपने कारण अपनी पर्यायमे होता है--ऐसा वह जीव नही 
मानता, इसलिये वह शअ्रधा है । उसका मोह नष्ट नही होता । 


कोई ऐसा कहे कि--जितना कर्मका उदय हो उत्तना राग होता 
है जैसे कि---जितना बुखार हो उतना ही डिग्री थर्मामीटरमे श्राता 
है। चार डिग्री बुखार हो तो मापमें चार डिग्री श्राता है, किन्तु वह 
अ्रमणा है । शौर वह दृष्टान्त भी देता है कि---स्फटिकमे जैसा रग 
श्राये वैसी झाँई दिखाई देती है, उसीप्रकार जैसे कर्मका उदय हो 
तदनुसार विकार होता है,--ऐसा वह मानता है किन्तु वह महान 
भूल है । जो ऐसा मानता है वह श्रधा है, उसे सम्यक श्रुतज्ञान नही 
है, उसका मिथ्यात्वभाव कभी नष्ट नही होता । 

कर्म प्रभावके कारण विकार करना पडता है-ऐसा एक समय 
भी माने तो उसे कभी भी आत्माका पुरुषार्थ करके ससार नाथ होने 
का अवसर नही रहता | इसलिये कर्मके कारण श्रात्मामे विकार नही 
होता--ऐसा मानना चाहिये । 


झौर जो श्रात्माको सर्वेथा श्रकर्ता मानता है उससे कहते हैं 
कि--कर्म ही जगाता है, कर्म ही सुलाता है, परघात कर्मसे हिसा है, 
वेद कमेंसे श्रश्नह्म है, इसलिये कर्म ही कर्ता है--ऐसा मानने वाले 
जैन को भी श्री समयसारके दर्शनविशुद्धज्लाग अधिकारमे साख्य- 
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मती कहा है। दर्शनावरणीय कर्मका उदय होने से निद्रा श्राती है 
गौर उसका क्षयोपद्षम होने पर जाग उठते है, ज्ञानावरणीय कर्मका 
उदय हो तो हमारा ज्ञान हीन होता है श्रौर उसका क्षयोपशम हो तो 
ज्ञानका विकास होता है,--ऐसा जो मानता है वह साख्यमती है; 
क्योकि कर्मके दोषके कारण तीन कालमे भी आात्माकी पर्यायमे दोप 
नही होता | पुनमश्च, वह कहता है कि हमारा हिसाभाव नही है, किन्तु 
परघात कर्ंका उदय श्राता है इसलिये हिसा होती है | पुरुषवेद--- 
स्त्रीवेद का उदय श्राता है त्तव हमारे विपय भोगका भाव होता है, 
इसलिये कर्म ही कर्ता है। जेन होकर भी जो ऐसा मानता है उसे 
साख्यमती कहा है । 


किसी पदार्थंका प्रभाव दूसरे पदार्थ पर नही पडता | अश्रग्निके 
प्रभावके कारण वस्त्र जलता है ऐसा नही है, वस्त्र तो श्रपनी योग्यता 
से जलता है, भ्रर्ति तो निमित्तमात्र है, जो कोई ऐसा माने कि कर्म 
के प्रभावके कारण विकार होता है तो वह साख्यमती जैसा है । 
जिसप्रकार साख्यमती श्रात्माको शुद्ध मानकर स्वच्छन्दी बनता है 
वेसा ही यह भी हुआ । वेरागी--त्यागी हो, तथापि जो ऐसा मानता 
है कि कर्मके कारण विकार होता है, वह ज॑नी होने पर भी साख्य- 
मती है--दोनोमे कोई श्रन्तर नही रहता । कोई ईदवरको जगतका 
कर्ता माने और जैन कहे कि पर जीवोकी दया मे पाल सकता हूँ, तो 
वे दोतो मिथ्याहृष्टि है। दोनोकी कर त्वकी मान्यता एक-सी है। 
करके उदयसे विकार होता है--ऐसी श्रद्धासे यह दोष हुआ कि 
अपने अपराधसे रागादिकका होना नही माना, किन्तु श्रपनेको उनका 
अकर्ता समका, इसलिये रागादिक होनेका भय नही रहा, श्रथवा 
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रागादिकों दूर करनेका उपाय भी उसे करना नहीं रहा; इसलिये 
वह स्वच्छुन्दी होकर बुरे कर्म वाँघकर अनन्तससारमें भटकता है । 


देव-गुरु-आास्त्रकी श्रद्धा आत्मा करता है--ऐसा माने और 
फिर कहे कि राग्रादि कर्मके कारण होते हैं, तो वहाँ कोई मेल नहीं 
रहता; क्योकि देवादिकी श्रद्धा भी राय है; उस श्रद्धाकों भी कर्मके 
कारण माना, तो वह चुमभाव भी झात्मा नही कर सकता--ऐसी 
उसकी मान्यता है | इसलिये यदि रागको कर्मके कारण माने तो 
राग दूर करके स्वभावदृष्टि करनेका अवसर नही रहता और स्वच्छन्दी 
होता है । 

समयसारादि ग्रन्ध पढते हैं इसलिये ऐसा तो कह नही सकते 
कि कर्म भ्रात्माको राग कराते हैं, किन्तु कर्मके निमित्त विना किसी 
को कुछ भी राग नही होता, इसलिये कर्मोका प्रभाव होता है, निमित्त 
का प्रभाव होता है, वह तो होना ही चाहिये--ऐसा कुछ लोग मानत्ते 
हैं । किन्तु जीवपर एक समय भी परका प्रभाव माना गया तो उसे 
सदेवके लिये---कोई समय कर्मोदयके घिना नहीं रहता इसलिये--- 
कर्मका प्रभाव हुआ, अर्थात्‌ उसे कम्मी भी पुरुषार्थ करनेका समय 
नहीं रहता, इसलिये वह स्वच्छन्दी होक्षर चार गतिमें परिश्रमण 
करता है । 





समयमार नाटकके वन्‍्ध अधिकारमें तथा इष्टोपदेशमें श्राता है 
कि कमकी वलवत्ता है। किसी समय आत्माकी वलवत्ता है और 
कभी कर्मकी, « किन्तु इसका अर्थ ऐसा है कि जब स्वभावमे च्युत 
होकर रागादिभाव करतः है ठव कर्मकी वलवत्ता कहलाती है । कर्म 
बलवान होकर रागादि नहीं कराते । 
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प्रइन “समयसा रमे ही ऐसा कहा है क्--वर्णाद्या वा राग- 
मोहादयो वा, भिन्ना भावा सब्व॑ एवास्थ पुस । 

श्र्थ --जो वर्णादि या रागादिभाव है वे सब इस श्रात्मासे 
भिन्न हैं। भौर वही रागादिको भी पुद्गलमय कहा है । 

देखो, यहाँ ग्रन्यकार प्रइनकारकी श्रोरसे प्रइन करता है कि-- 
रागादि भश्रौर शरीरादि, दया-दानका भाव, व्यवहार रत्नत्रयका भाव 
श्रात्मासे भिन्न है ओर पुदूगलमय है--ऐसा कहा है । रागसे आत्मा 
्रौर भ्रात्मासे राग परस्पर भिन्न है,--ऐसा दूसरे शास्त्रोमे भी श्राता 
है, वह किसप्रकार ? 


रागादिभाव औपाधिकभाब हैं 


उत्तर --परद्रव्यके निभित्तसे वे रागादिभाव औपाधिकभाव है । 
ग्रात्मामे जितना उपाधिभाव होता है वह सब परद्रव्यके श्राश्रयसे 
होता है। कर्मके निमित्तके समय आ॥रात्मा स्वय नैमित्तिकभाव रागादि 
करता है, इसलिये वे उपाधिभाव हैं। श्रव, यदि यह जीव उन्हे 
स्वभाव समझे तो बुरा क्यो मानेगा ? अथवा नाशका उपाय भी 
किस तरह करेगा अर्थात्‌ यदि जीव रागादि उपाधिभावोको कथचित्‌ 
हितकर माने तो वह उन्हे नाश करनेका उपाय नही करता । घुनिको 
छट्ट गुणस्थानमे प्रट्टाईस मूल गुणोका विकल्प भ्राता है वह उपाधिभाव 
है, विकारभाव है, वास्तवमे निम्चयसे--श्रधमंभाव है | सम्यग्हृष्टिके 
व्यवहार रत्नत्रयको उपचारसे धर्म कहा जाता है, किन्तु वास्तवमे तो 
व्यवहार रत्तत्रयका भाव भी अश्रधमेंभाव है । भ्रगर जीव उस रागको 
अपना स्वभाव माने तो उसे नाश करनेका उपाय कब करेगा ? इस- 


लिये निित्तकी मुख्यतासे रागको पुद्गलका कहा है। 
छ 
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निमिचकी प्ुख्यतासे रागादिभाव पुद्गलमय हैं 


देव-गुरु-भास्त्रकी श्रद्धा, आगमज्ञान और कपायकी मन्दता 
वह व्यवहार है, उपाधि है, मलिन है। अज्ञानी उसे अच्छा मानता 
है इसलिये वह उसके नाअञका पुरुषाथ नहीं करता | जिससे लाभ 
माने उसका नाग क्‍यों करेगा ? स्वभावकी रुचि करू तो मिथ्यात्व 
का नाश होता है और स्वभावमें स्थिर होऊं तो अस्थिरतारूप रागका 
नाथ होता है । इसलिये उन उपाधिभावोको छुडानेके लिये ऐसा कहा 
है कि--वे सब आत्मासे भिन्न हैं, और निमित्तकी मुख्यत्तासे पुदुगल- 
मय हैं, विकार रखनेके लिये भिन्न नही कहा है। 

गोम्मटसारमें आता है कि--दर्भनमोहके उदयसे मिथ्यात्व 
होता है । वहाँ आत्मा स्वय मिथ्यात्वभाव करता है उसमें दर्शनमोह 
निमित्त है--ऐसा ज्ञान करानेके लिये कहना है, किन्तु यहाँ रागादि 
को आत्मासे भिन्‍त और पुद्गलमय क्‍यों कहा है ? तो कहते हैं कि 
रागादिको छुडानेके लिये उन रागादिको निमित्तकी मुन्यतामे--- 
अर्थात्‌ विकारमें कर्म निमित्त है ऐसी मुल्यतासे कथन करके वीत- 
रागता प्रगट करनेके लिये रागादि उपाधिभावोको आत्मासे भिन्‍न 
और पुदुगलमय कहा है । ॥॒ 

झव कहते हैं कि--जिस्न प्रकार वेच्यका हेतु रोग मिटानेका है, 
वह शीतकी अधिकता देखने पर रोगीको उप्ण औषधि देता है और 
उप्णताकी अधिकता देंखे तो शीत औपधि बतलाता है | उसी प्रकार 
श्रीग्रुर विकार छुड़ाना चाहते हैं इसलिये जो रागादिको पर मानकर 
स्वच्छुन्दी चनकर निरुच्यमी होता है उसे उपादान कारणकोी मुस्यतासे 
एराग्रादिर आत्माके हैं --ऐसा श्रद्धात कराया, तथा जो रागादिको 
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अपना स्वभाव मानकर--हितकर मानकर उनके नाशका उद्यम नही 
करता उसे मिमित्त कारणकी मुख्यतासे “रागादि पर भाव है --- 
ऐसा श्रद्धान कराया है । 
विभावभावके नाशका उद्यम करना योग्य है 

यहाँ श्रज्ञानी घोटाला करता है कि--रागादि आत्माके है शोर 
पुद्गलके भी हैं, तो यह बात ठीक नही है । वास्तवमे तो प्रगट 
दशामे रागादि उपाधिभाव श्रात्माके ही हैं, किन्तु उन्हे छुडाने के 
हेतुसे पुद्गलका कहा है--ऐसा समझना त्राहिये । शागादि श्रात्माके 
भो हैं श्रौर पुदगलके भी हँ---यह दोनो विपरीत श्रद्धान हैं | उन 
मिथ्या श्रद्धान रहित जो होता है वह श्रात्मा । ऐसा माने कि--यह 
रागादिभाव श्रात्माका स्वभाव तो नही है किन्तु कर्मके निमित्तके 
समय श्रात्मा स्वय अपने भ्रपराधसे रागादि करता है तव वह विभाव 
पर्याय होती है। वह आत्मा स्वय नेमित्तिक विकार न करे तो उस 
समय कर्म निमित्त नही कहलाते | इसलिये यहाँ कहा है कि वह 
निमित्त मिटने पर--उसका नाश होने पर--स्वभावभाव रह जाता 
है | यहाँ विभावभाव है तब सामने कर्मोका निमित्त है, और यहाँ 
विभाव नही होता तब वह निमित्त भी नहीं है। इसलिये विभाव- 
भावोके नाशका उद्यम करना योग्य है । 

>८ >८ ञ्रद 
[ फाल्युन कृष्णा २ छहानिवार ता० ३१-१-५३ ] 
निश्चयाभासीकी भूलके चार प्रकार 

देखो, निश्चयाभासी चार प्रकारसे भूल करता है वह बात यहाँ 

कही गई है । पहले तो यह बात कही थी कि--वह श्रात्माकी ससार 
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पर्यायमें वतंमान सिद्धपर्याय नही है तथापि सिद्धदशा मानता है। 
दूसरी वात यह कही कि वह वर्तमान अ्रत्पन्दशाममें केवलज्ञान 
मानता है । तीमसरो बात--कोई ऐसा मानता है कि रागादि वतंमान 
पर्यायमें नही होते । भ्रौर चौथी बात यह कही कि विकार निमित्तके 
कारणसे होता है--ऐसा कोई मानता है ।---इन चारो श्रभिप्रायवाले 
भिथ्याहृष्टि हैं । 


पहले बोनमे, द्रव्यपर्याय भ्रर्थात्‌ु सिद्धपर्याय वर्तमान न होने 
पर भी उसे वर्तमान मानता है । दूसरेमे, ज्ञानमुणकी पर्याय पूर्ण 
घुद्ध न होने पर भी पूरा शुद्ध मानता है । तीसरी बातमे, वतेमान 
रागादि विकारी पर्याय होती ही नही--ऐसा मानता है, श्रौर चौथी 
वातमें, कर्म के निभित्तके कारणसे राग होता है--ऐसा मानता है,--- 
वे सब मिथ्यादृष्टि हैं । 


अब प्रष्न करते हैं कि--यदि कर्मोके निमित्तसे रागादि होते 
हैं तो जवतक कमका उदय रहेगा तबतक विभाव किसप्रकार दूर 
होगा ? इसलिये उसका उद्यम करना तो निरथंक है ? देखो, जो 
राग-द्वेपका होना प्रात्माके कारणसे नही मानते किन्तु निमित्तक्के 
कारण से मानने हैं---ऐसी मान्यतावालेकी कंसी भूल होती है ?---इस 
बातका निर्णय प्रश्न उठाकर कराते हैं । वह ऐसा मानता है कि 
कर्मका उदय हो तवतक रागके नाशका उद्यम नही होता, तो फिर 
उद्यम कुसे करें ? 


उत्तर --एक कार्य होने मे अनेक कारणोकी श्रावश्यकता है। 
उनमें जो कारण बुद्धिपूवंक के हो उन्हें तो स्वय उद्यम करे प्राप्त 
४ 


३४ मोक्षमार्ग ग्रकाशक की किरणें 


करे भर अ्रदुद्धिपुवेकके कारण स्वय प्राप्त हो तब कार्य॑सिद्धि 
होती है । 


चुद्धिपू्वक और अबुद्धिपूर्वक का पुरुषार्थ 


यहाँ दो बाते कही हैं--बुद्धिपुवंकके कारण स्वय उद्यम करके 
प्राप्त करे भर भ्रबुद्धिपुवंक के कारण तो श्रपने भाप स्वय प्राप्त हो 
जाते हैं। जैसे कि--पुत्र प्राप्त करनेका कारण बुद्धिपुवेंक तो विवा- 
हादि करना है, तथा अबुद्धिपूर्वक कारण भवितव्य है | भ्रव, पुत्रका 
श्रर्थी विवाहादिकका तो उद्यम करे श्रोर भवितव्य स्वय हो तब पुत्र 
होता है उसीप्रकार विभाव भ्रर्थात्‌ मिथ्यात्वादि दूर करनेका 
कारण बुद्धिपू्वंक तत्त्वकी रुचि, ज्ञान, भौर रमणता है । मिथ्यात्व, 
श्रश्नत, प्रमाद, कषायादिको दूर करनेका का रण तो तत्त्वकी रुचि विचार 
धौर लीनता है,-वह तो बुद्धिपूर्वक करना चाहिये। तत्त्वका यथार्थ 
विचार सम्यश्दर्शनका कारण है। तत्त्व विचार तथा त्तत््वकी रमणत्ता 
स्वय पुरुषार्थ करे तो होती है । भ्रौर जब ऐसा पुरुषार्थ करता है तब 
मोह कमेका उपशम, क्षयोपशम या क्षय स्वय्र हो जाता है। मोहकर्म 
के उपशमादि श्रवुद्धिपू्वक होते हैं । श्रबुद्धिपूर्वकंफा भ्र्थ ऐसा है 
कि--पश्रात्माका पुरुषार्थ जड़कमं के उपदामादिको नही करता, क्योकि 
मोहकमंके उपशमादि स्वयं ( जड़कर्मेके अपने कारण ) होते है,-- 
ऐसा यहां कहते हैं । 


अब, जिसे आत्माकी रुचि, ज्ञान झौर रमणता करवा हो वह 
तत्त्वादिके विचारादिका उद्यम करे तथा मोहकमंके छपद्यमादिक 
स्वय हो तव रागादि दूर होते हैं, श्र्थात्‌ तत्वादिका विचार फरता 
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है तब मोहकरमम के उपशमादि स्वय होते हैं, किन्तु भ्रात्माके पुर्षाथंके 
कारण मोहकम के उपशमादि नही होते | इसलिये ऐसा कहा है कि 


प्रवुद्धिपुवंक स्वयं उसके उपशमादि होते हैं, और रागादि भी नही 
होते । रागोदि नही होते, इसमे भी यही बात है कि बुद्धिपर्वक 
रागादिका नाश होता है तब निमित्तरूप कर्मके स्वय भ्रपने कारण 
पे उपणमादि हो जाता है । इसका सार यह है कि श्रात्मा तत्त्वादिके 
विचार पूर्वक सम्यग्दश्शनादिका पुरुषार्थ करता है तब करके उप- 
शमादि आत्माके पुरुषार्थ बिना स्वय उनके भ्रपने कारण होते हैं--- 
ऐसा निम्मित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध है। पुनश्य, निमित्त मिटने पर 
रागादिका नाश होता है श्रौर तत्त्वादिका विचार होने पर मोहकर्म 
के उपशमादि होतै हैं, इसका भ्र्थ यह नही है कि वे एक दूसरे के 
कारणसे होते हैं । 


कई लोग ऐसा मानते हैं कि झात्मा तो बुद्धिपूर्वक पुरुषार्थ करे, 
किन्तु कर्मोका नाश हो या न भी हो, किन्तु ऐसा नही है । आत्मा 
पुरुषार्थ करे शर कर्मोका नाश न हो ऐसा हो ही नही सकता, श्रौर 


प्रात्माने पुरुपार्थ किया है इसलिये पुरुषार्थसे कर्मोका नाक्ष हुआ है-- 
ऐसा भी नही है। श्रात्माका सम्यर्दशंनका काल है । उस समथ 
दरश्शनमोहके नाश भ्रादिका भी काल है | जब यहाँ ज्ञानके विकाशका 
काल है, उसी समय ज्ञानावरणीयके क्षयोपशमका काल है, और 
ग्रात्मामे रागादिके भ्रभावका काल है उस समय चारितश्नमोहके नाश 
का काल है, किन्तु कर्मोके कारणसे वह नहीं है भ्रौर श्रात्माके पुरु- 
षार्भके कारण कर्मोंका नाश नही है--ऐसा समभना । 


३६ मेक्षमाग प्रकाशक की किरणों 
ज्ञानापरणका क्षयोपशम 


श्रब प्रइन करते हैं कि जिसप्रकार विवाहादि भवितव्याघीन हैं, 
उसीप्रकार तत्त्व विचारादि भी कर्मके क्षयोपश्मादिकके श्राधीन है, 
इसलिये उद्यम करना व्यर्थ है ? 


उत्तर --तत्त्वविचारादि करने योग्य ज्ञानावरणका क्षयोपशम तो 
तुमे हुआ है, इसी लिये उपयोगको वहां लगानेका उद्यम कराते हैं 
ग्रसज्ञी जीवोका क्षयोपशम ऐसा नही है, तो फिर उन्हे किसलिये 
उपदेश दें ?--नही देते । श्रात्माका उपयोग श्रज्ञानसे परमे लग 
गया है उसकी हम दिशा बदलाना चाहते हैं तत््वादिकि विचारका 
और श्रद्धाका पुरुषार्थ कर सके इतना तुक्के वर्तमान विकास है, इस- 
लिये हम तुझे उपदेश दे रहे हे | भ्रसज्ञी जीवोकी वतंमान योग्यता 
उनके भ्रपने कारण नही है, इसलिये उपदेदा नही देते । वहां कर्मों 
का जोर हो-ऐसी बात नही है, किन्तु उन जीवोकी योग्यत्ता ही ऐसी है । 

प्रदान --होनहार हो तो उपयोग भात्मामें लगे, होनहारके बिना 
कंसे लग सकता है ?--भला होना हो तभी हमारा पुरुपार्थ कार्ये 
करेगा न ? 


उत्तर-यदि ऐसा श्रद्धान है तो सवेदा किसी भी कार्यका 
उद्यम तू न कर | खान-पान, व्यापारादिका उद्यम तो तू करता है 
श्रौर यहाँ होनहार बतलाता है, इसलिये मात्रुम होता है कि तेरा 
अनुराग ही यहाँ नही है, मार मानादिके लिये ऐसी बातें करता है । 
जो होना है सो होगा-ऐसा तू मानता है तो फिर सदेव मानना 
चाहिये, लेकिन घरके श्रौर व्यापारादिके कार्योमें तो । पुरुपार्थको 
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मानता है प्रोर जव धर्मकी वात जाती है तव होना होगा तो हो 
जायेगा--ऐसी बाते करता है | इससे निश्चित होता है कि घम्मंके 
प्रति तुझे प्रेम ही नही है | जहाँ प्रेम हो वहां पुरुषार्थ हुए बिना नही 
रहता । यदि सचंत्र “होना है वह होगा/--ऐसा माने तो तू ज्ञात्ता 
हो जाता है, किन्तु तुझे धर्ंकी रुचि नही है, मात्र मानादिसे ही 
शूठी बातें करता है । 


कर्म-नोकमंका निमित्तरूपसे प्रत्यन्ष बंधन 


श्रोर वह, पर्यायमें कर्म-नोकमेंका सवंध निमित्तरूपसे होनेपर 
भी गात्माको निर्वध मानता है | चौंदहवे ग्रुणस्थान तक कर्मके साथ 
निमित्त-नेमित्तिक सम्बन्ध होता है। द्रव्य हृ्टिसे तो झात्मा निर्वध 
है, किन्तु यहाँ तो पर्यायमें ससारदशामें पर्याय दृष्टिसे कर्म-नोकमंके 
साथ सम्बन्ध है, तथापि ऐसा माने कि बिलकुल सम्बन्ध नहीं है, 
तो वह भी मिथ्याहृष्टि है, क्योकि कर्मं-नोकर्मका मिमित्तरुपसे बधच 
तो प्रत्यक्ष देख रहे हैं । 


आत्मा और शरीर दोनोंकी स्वतंत्र अवस्था 


ज्ञानावरणादिकमे ज्ञानादिक घात देखते हैं भ्र्थातु उसका 
निित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध यहाँ बतलाते हैं कि--आत्मामें जब ज्ञान 
को पुरणंदशा नही है उससमय निमित्तरूपसे ज्ञानावरणीय कमें है । 
झौर, झभात्मा तथा छारीरका भी निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध है, 
क्योकि शरीर द्वारा उसीके अनुसार होनेवाली भ्रवस्था देखते हैं | 
शरोरके हलने-चलने अनुसार आत्माके प्रदेशोकी अवस्था होती 
दिखाई देती है । भ्रात्माकी श्रवस्थामें शरीरका नि्ित्त तो भ्रत्यक्ष 
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दिखाई देता है । शरीरके कारण आत्माकी अवस्था होती है-ऐसा 
नही है, किन्तु दोनोकी श्रवस्था स्वतन्त्र अपनी-अपनी योग्यतासे 
होती है, उसमे निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध है । 


दरीरकी अवस्थानुसार आत्माकी अवस्था होती है--ऐसा यहाँ 
कहा है। हाथ ऊँचा होता है तो श्रात्माके प्रदेश भी तदनुसार ऊपर 
उठते हैं | वहाँ श्रात्माकी श्रवस्था तो श्रपने कारण होती है, किन्तु 
संसारदशामे शरी रका सम्बन्ध है, इसलिये वहाँतक निमित्त-नैमित्तिक 
सम्बन्ध है ऐसा भलीभाँति मानना चाहिये | यदि बिलकुल सम्बन्ध 
ही न हो तो ऐसी जो अ्रवस्था दिखाई देती है वह न हो । सम्बन्ध 
होने पर भी सम्बन्ध रहित माने तो ज्ञान मिथ्या होता है, और 
मिमित्त-नेमित्तिक सम्बन्धको कर्त्ता-कर्म सम्बन्ध माने तो भी भिथ्या 
होता है । इसलिये जैसा है वैसा मानना चाहिये । 


द्रव्यदष्टिसे रागादि और कर्म-नोकम का सम्बन्ध अशभ्ृतार्थ है 


ज्ञान तो स्व-पर प्रकाशक है | उसका विवेक ऐसा होता है कि 
द्रव्पदश्सि आत्मामे निरमित्त-नैमित्तिक सम्वन्ध है ही नही, किन्तु 
पर्याय दृष्टिसि कर्म-नोकमं के साथ बिलकुल निमित्त-नैमित्तिक सबध 
है ही नही-ऐसा नही है | हाँ, सामान्य स्वभावदृष्टिमे सिद्धद्ा, 
रागादि ओर कमं-नोकमंका सम्बन्ध सब श्रभ्नतार्थ है । द्रव्यदृष्टिसे 
यह सब नही है, किन्तु पर्यायहृष्टिसे है--ऐसा न जाने तो एकान्त 
होता है । इसलिये जेसा है वेसा जानना चाहिये, तभी ज्ञान सम्यक््‌ 
हीता है | पर्याय हष्टिसे कर्मं-नोकर्मका सम्बन्ध न माने तो वह 
मिथ्यादृष्टि है। यदि बिलकुल सम्बन्ध न हो तो वर्तमान सिद्धदशा 
होना चाहिये, क्षिन्तु वर्तमान सिद्धदद्या नही है, श्र्थात्‌ वर्तमान 
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शरीरके निमित्तसे आत्मामें प्रवस्था होती है--ऐसा कर्म-तोकमेका 
सम्बन्ध है, भोर पर्याय दृष्टिसे वर्त मानमे वध है-ऐसा जानना चाहिये। 

प्रव यदि चतंमात पर्थायमें सर्वंधा वध ही न हो तो मोक्षमार्गी 
उप्तके नाशका उद्यम किसलिये करता है ? वर्तमान पययिमे विकार 
हो न हो श्लौर उसका निमित्त ऐसा मोहकर्म यदि न हो तो पुरुपार्ष 
करके उसका नाश करना नहीं रहता, झौर स्वभावसन्मुख होना भी 
नही रहता । ज्ञानी तो स्वभावोन्मुख् होकर राभादिका नाश करता 
है, इसलिये ऐसा मानना चाहिये कि भ्रात्माको बंधन है । 


2.4 ८ ८ 
[ फाल्युन कृष्णा २ रविंवार ता०*_ १-२-४५३ _ 


आत्मामें वर्तमान विभावभाव होता है भौर उसमें कर्म -नोकर्म का 
सम्बन्ध है उसे तो मानता नही है भौर कहता है कि-शास्रमें तो 
आत्माको कर्म-तोकमंसे भिन्न श्रवद्धस्पृष्ट कहा है वह किसग्रकार 
है ?-..उसका उत्तर देते हैं । 


आत्माका कर्म और नोकम के साथ तादात्मसम्बन्ध 
नहीं है, किन्तु निमिचनेमित्तिक सम्बन्ध हे 

सम्बन्ध प्रमेक प्रकारके हैं। वहाँ तादात्म्यसम्बन्धकी श्रपेक्षा 
से झात्माको फर्म-नोकमंसे भिन्न कहा है, इसलिये श्रात्मा कर्मे्स 
और दारीरमें एकमेक हो जाये ऐसा नही होता, तथापि पर्यायर्म 
झात्मा भौर शरीरका निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध नहीं है-ऐसा नहीं 
है । पुन्य, द्रव्य पलट कर, एक-दूसरे से मिलकर एक नहीं हो 
जाता, इसलिये उसे अ्रपेक्षासे झात्माको प्रबद्धस्टष्ट कहा है| आत्मा 
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परके साथ एकमेफ नही होता इसलिये श्रवद्धस्पृष्ट कहा है । पर्यायम 
संवतन्त्ररूप से विकार करता है तब कर्म निमित्त है, श्ौर श्रात्माका 
प्षेत्रान्तर होता है उसमे धारीरका निमित्त है, इसलिये निभित्त-- 
तैमित्तिक सम्बन्ध की श्रपेक्षासे श्रात्माको वन्धन है श्रौर क्म-नोकम 
के निभित्तके भ्रालवनसे वह अनेक अवस्थाश्रोको धारण करता है। 
इसलिये जो झात्माको सवंथा निबेन्ध मानता है वह मिथ्याहृष्टि है । 
यदि निमित्त-नैमित्तिक सबंध सर्वेधा छूट जाये तब तो सिद्धदशा 
होना चाहिये | केवलीको भी कर्म-नोकमंके साथ नि्मित्त-नंमित्तिक 
सम्बन्ध है । यहाँ कहा है कि--कर्म ओर गशरीरके निमित्तके श्राश्रय 
से आत्मा विकार और क्षेत्रान्तरकी क्रिया धारण करता है,--इसमे 
ऐसा ज्ञान कराया है कि श्रात्माकी योग्यताके समय ऐसा निमित्त 
होता है । निम्धयाभासी मिथ्याहृष्टि जो निमित्तको मानता ही नहीं- 
उसे निमित्तका ज्ञान करानेकी श्रपेक्षासे कहा है, किन्तु उसका यह 
तांत्पययं नही है कि निमित्तके कारण आत्माकी अ्रवस्था होती है ! 
आत्माको स्वंधा निर्वध मानना वह भ्रमणा है--ऐसा कहा है । 

तो फिर प्रशन करते हैं कि-हमे वध-मोक्षका विकल्प तो 
करना नही है, क्योकि शासत्रमें कहा है कि--“जो बघउ मुककउठ 
मुणइ, सो वन्धइ ण भत्ति । भ्र्थात्‌ु जो जीव बेँधा तथा मुक्त हुश्रा 
समानता है वह निस्सन्देह बंधता है ।” 


एक देखिये जानिये, रमि रहिये इक ठौर । 
समल विमल न विचारिये, यहै सिद्धि नहिं और ॥। 


“ऐसा कहा है, इसलिये हमें वन्ध-मोक्षका विचार ही नही 
करनी है। 
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उत्तर --जो जीव मात्र पर्यायहष्टि होकर वन्ध-मुक्त श्रवस्था 
को हो मानता है, श्रकेली पर्यायकों ही मानता है और द्रव्यस्वभावको 
ग्रहण नही करता, उसके लिये कहा है भौर उसीको उपदेश दिया 
है कि--८्रव्यस्वभावको न जाननेवाला ऐसा जीव बेंघा-मुक्त हुआा 
मानता है वही वन्ध है | यदि सर्वंधा वन्ध ही न हो तो यह जीव 
बेंघा है--ऐसा किसलिये कहा जाता है ? जो जीव अ्रपना नित्य 
सामान्य स्वभावकों नही मानता वह श्रकेला पर्यायदृष्टि है, उसे बन्ध 
हुए बिना नही रहता, क्योकि बन्धके नाषश्का कारण&: तो त्रिकाल 
शायक एकरूप स्वभाव है उस त्रिकाली स्वभावमे बध-मोक्ष-ऐसे 
दो प्रकार हैं ही नही, किन्तु उसके पर्यायमे भ्रमेकता है ही नहीं--- 
ऐसा नही है । एकान्त द्रव्यस्वभावकों माने और पर्यायकों बिलकुल 
न माने तो वह मिथ्यादृष्टि है । यदि वर्तमान पर्यायमें बन्ध-मोक्ष 
स्वंथा न हो, यानी वन्ध है श्नौर उसका श्रभाव करने पर मोक्ष होता 
है--ऐसा न माने तो वह जीव “बन्ध है”--ऐसा क्यो कहता है ? 
प्रौर वन्‍्धके नाशका तथा सुक्त होनेका उद्यम भी किसलिये किया 
जाता है ? इसलिए पर्यायमे विकार श्रौर बन्ध है--ऐसा मानना 
चाहिये । त्रिकाली स्वभावको मुख्य करके बतलाते समय, पर्यायको 
गोण करके, व्यवहार कहकर अश्रभाव है-ऐसा कहा है । यदि पर्याय में 
बन्ध न हो तो बन्धका नाश और मोक्षका उत्पाद करनेका उपाय 
किसलिये करना चाहिये ? और पआञत्माका भ्रनुभव भी व्यो किया 
जाता है ? इसलिये द्रव्यदृष्टि हरा तो एक दकश्या है भौर पर्यायदुृष्टि 
द्वारा अ्रनेक श्रवस्थाएँ होती हैं--ऐसा मानना योग्य है । 





$ देखो, “भाव पाहुड” गाथा ६२ 
द्‌ 
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सामान्‍्यका स्वीकार करे विशेषका न करे वह निश्चयाभासी 
है, तथा विशेषका स्वीकार करे किन्तु सामान्य न करे तो वह 
व्यवहाराभासी है,--वे दोनो मिथ्यादृष्टि हैं । इसलिये सामान्‍य शौर 
विशेष--दोनोका यथार्थ ज्ञान करता चाहिये । 


इन निम्यय-व्यवहारका यथार्थ ज्ञान करना प्रयोजनभूत है। 
मोक्षमार्ग प्रकाशक ग्रन्थमे पृष०ट २६४ मे कहा है कि--जीवादि द्रव्यों 
ग्रथवा तत्त्वोको पहिचानना चाहिये, जो त्यागने योग्य मिथ्यात्वादि 
हैं उन्हे जानना चाहिये तथा ग्रहण करने योग्य सम्पर्दर्शनादिको भी 
प्रच्छी तरह समझना चाहिये ग्रौर निमित्त-नमित्तिक सम्बन्धको भी 
भलीभाँंति जानना त्राहिये, क्योकि उसे जानने से मोक्षमार्गमे प्रवृत्ति 
होती है । नय-प्रमाण-युक्ति द्वारा वस्तुको जानना चाहिये । मात्र 
निश्ययक्रो न मानकर दोनो तयोका यथार्थ ज्ञान करना चाहिये । जो 
श्रक्रेले निश्नयका स्वीकार करता है वह भी मिथ्यादृष्टि है । 


इमीप्रकार वह अनेक प्रकारसे मात्र निम्ययनयके श्रभिप्रायसे 

विछद्ध श्रद्धानादिक करता है । जिनवाणीमे तो नाना नयोकी भपेक्षा 

से कही कंप्ता और कही कसा निरूपण किया है, उसे वराबर न 
समभकर वह अज्ञानी अपने अभिप्रायसे जहाँ निम्बयनयकी मुख्यतासे 
कथन किया हो उसीको ग्रहण करके मिथ्याहृष्टिपनेको घारण करता 

है, अर्थात्‌ एकान्त--एक ही पक्षको वह ग्रहण करता है । आत्माकी 
पर्यायमे विक्रार है श्रौर निमित्त कर्म है--ऐसा जानना सो व्यवहार 

है, किन्तु उसे श्रादरणीय मानना वह व्यवहार नयका सच्चा ज्ञान 

« नही है। सिश्वयनयका विपय त्रिकाल ज्ञाता स्वभाव है, उसका श्राश्रय 


के 
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करने से राग-विकारका नाश होता है, ऐसा जानना वह निम्धयनत्र 
का यथार्थ ज्ञान है। निश्वयनय आदरणीय है और व्यवहारनय 
जानने योग्य है--ऐसा समभना वह दोनो नयोका सच्चा ज्ञान है। 
इसप्रकार दोनोका ज्ञान करना वह प्रमाण है। कोई ऐसा कहे कि 
दोनो नय समकक्षी हैं, इसलिये निशचयनयकी भाँति व्यवहारनय भी 
प्ादरणीय है, तो वह बात भिथ्या है । 


त्रिलोकीनाथ तीर्थकरदेव तो ऐसा कहते हैं कि स्वभाव का 
प्राथय लेकर व्यवहारकों छोडो, और श्रज्ञानी कहते है कि व्यवहार 
का आदर करो, इसलिये अज्ञानीकी वात मिथ्या है । 


पुनश्य, जिनवाणीमें तो सम्पर्दर्णन-ज्ञान-चारित्रकी एक्ताको 
मोक्षमार्ग कहा है। अभव, सम्यग्दर्शन-ज्ञानमे तो सात नत्त्वोका 
यथार्थ श्रद्धान-ज्ञान होना चाहिये, किन्तु उसका तो इसे कुछ त्रिचार 
नही है, तथा सम्यकचारित्रमें रागादि दूर करना चाहिये, उसका भी 
इसके उद्यम नही है । सम्यग्दर्शनमे तो सातो तत्त्व भलीभाँति जानना 
चाहिये, किन्तु निश्चयाभासी उन्हें नही जावता | जीव-भ्रजीव तत्त्व 
हैं, पर्यायमें आज्रवादि हैं उन्हे तो स्वीकार नहीं करता और अकेले 
आत्माकी वात्त करता है, श्र आत्माके आश्रयसे रागका नाश होना 
चाहिये उसका पुरुषार्थे नही करता । चारित्रका श्रर्थ है विकारका 
( रागादिका ) वाश करना; किन्तु उसके नाशका उद्यम नही करता 
और मात्र एक अपने आत्मका शुद्ध अ्नुमवन करनेको ही मोक्षमार्गें 
मानकर सतुप्ट हुआ है, तथा सम्यग्दशंन-ज्ञान-चारित्रकी एकता 
होना वह मोक्षमार्य है उसे मानता नही है। राग है और उसका 
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झभाव करने से शुद्ध श्रात्माका भ्रनुभव होता है, किन्तु यदि रागको 
ही न माने तो शुद्ध श्रात्माका अनुभव करना भी नहीं रहता | 
इसलिये सातो तत्त्वोका यथार्थ ज्ञान करता चाहिये। उन्हे यथावत्‌ न 
जाने तो सम्यरज्ञान नही होता । 


शुद्ध-अशुद्धपर्यायका पिणड बह द्रव्य है 


पुनइच, वह आत्माका चिन्तवन किसप्रकार करता है यह कहते 
हैं। आत्माका अनुभव करने के लिये वह चिन्तवन करता है कि “मैं 
सिद्ध समान शुद्ध हैं /--यह भी उसकी भ्रूल है ऐसा कहेंगे, 
क्योकि वह पर्यायक्रो नहीं मानता। “में त्रिकाल छुद्ध हैँ--- 
यह बात भी उसकी सच नही है । वह कहता है कि-- (१) मै सिद्ध 
समान घुद्ध हूँ, (२) केवलज्ञानादि सहित हूँ, (३) द्वव्यकम-नोकर्म से 
रहित हूँ, (४) परमानन्दमय हूँ, (५) जन्म-मरणादि दु ख मुझे नही 
हैं,--इसतरह भअनेक प्रकार से चितवन करता है, किन्तु वह उसका 
अ्रम है, क्योकि यदि यह चितवन द्रव्यदुष्टिसे करता है, तो द्रव्य तो 
शुद्ध-भ्रगुद्ध सर्व पर्यायोका पिण्ड है, उसे तो बह जानता नही है। 
जो अथशुद्ध ससारपर्याय वीत गई है उसे भी यहाँ द्रव्यमें लिया है, 
क्योकि पर्यायको वह बिलकुल मानता ही नही । इसलिये उसे सम- 
भानेके लिये--पर्यायका स्वीकार करानेके लिये इस ढगसे वात कही 
है । उससे कहते हैं कि तेरी द्रव्य दृष्टि भी सच्ची नही है। द्रव्यमें 
एकरूपता होने पर भी जिसे ऐसी खबर नही है कि शुद्ध-प्रशुद्ध दोनो 
पर्यायें आत्माकी हैं, शोर न उसका स्वीकार करता है, उससे कहते हैं 
द्रव्य तो शुद्ध-अशुद्ध सर्वे पर्यायोका पिण्ड है । इसलिये प्रव्यदृष्टिसे 
स जो यह चितवन करता है कि झात्मा सिद्धसमान है--यह बात 
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तेरी मिथ्या है, क्योंकि द्रव्य तो शुद्ध-प्रशुद्ध सर्व पर्यायो सहित है 
ऐसा मानना चाहिये । गई कलकी जो भ्रशुद्ध पर्याय बीत गई है वह 
कहाँ गई ? उसका सर्वेथा तुन्छाभाव नही है । वह कथचित्‌ द्रव्यमें 
है ऐसा न माने तो उसने द्रव्यको भी वरावर नही माना है । जिसे 
झात्मद्रव्यके सामान्य स्वभावकी यथार्थ दृष्टि हुई है वह तो पर्याय 
को भलीभाँत्ति जानता है । 

यदि भजशुद्ध पर्यायकोी न माना जाये तो श्रभीतक जो अश्रशुद्ध 
पर्याय बीती है वह कहाँ रही ? उसका कही तुच्छाभाव नही है । 
भनादि-अनत सव पर्यायोका पिण्ड सो द्रव्य है। जो पर्याय बीत 
गई हैं वे वर्तमान नहीं हैं भश्रौर न वे द्रव्यमें ही हैं--ऐसा यदि 
मानोगे तो द्रव्य भी सिद्ध नही होगा । वीती हुई पर्यायोका सर्वथा 
तुच्छाभाव नही है, इसलिये यहाँ कहा है कि यदि द्रव्यदृष्टि करना हो 
तो ऐसा मानो कि जितनी पूर्व पर्यायें होगई हैं वे द्रव्यकी हैं, तभी 
यथाय॑ द्रव्यदृष्टि कहलाती है । श्रपेक्षाको बराबर समझना चाहिये । 

>< भर >< 
[ फाल्युन कृष्णा ३ सोमवार ता० २-२-५३ ॥ 

यह द्रव्य प्रमाणका विषय चही है। प्रमाणका विषय तो वर्ते 
मान विशेष और त्रिकाली सामान्य थे दोनो हैं। उनमें द्रव्याथिक 
तयका विपय सामान्य प्रर्थात्‌ शक्तिरूप सर्व पर्यायोका सम्रुदाय है, शौद 
दूसरा पर्यायाथिकनय विशेष श्रर्थात्‌ वर्तमान पर्यायकोीं श्रपना विषय 
चनाता है। इसलिये यहाँ प्रमाणकी वात नही है| 

आत्मी द्रव्य-पर्यायरूप है, वे दोनों प्रमाणका घिपय हैं । यद्वि 
द्रव्यदृष्टिसे विचार किया जाये तो द्रव्य तो शुद्ध-अशुद्ध धर्वे पर्याय 
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का समुदाय है, वह द्रव्यदृष्टिका विषय है, श्रौर वर्तमान 
प्रशुद्ध पर्याय एक समयकी है वह ॒पर्यायदृष्टिका विपय है +--यह 
दोनो मिलकर प्रमाणका विषय होता है, कितु जो द्रव्यदृष्टिका विपय 
है वह प्रमाणका विषय नही है । 


यहाँ तो कहते हैं कि--निएुचयाभासी ऐसा चितवन करते हैं 
कि" आत्मा शुद्ध है” वह अमरूप है, क्योकि यदि तुम द्रव्यहप्टिसे 
चितवन करते हो तो द्रव्य श्रकेला घुद्ध ही नही है किन्तु शुद्ध-अशुद्ध 
दोनो रूप है, भौर पर्यायहष्टिसे चितवन करते हो तो वर्तमान पर्याय 
तो तुम्हारी श्रशुद्ध है, इसलिये दोनो प्रकारसे शुद्धका चितवन करना 
बह भ्रमणा है, क्योकि वर्तमान पर्याय तो निचली दक्षामे अधुद्ध है 
और द्रव्य तो शुद्ध-प्रशुद्ध दोनो रूप है, इसलिये शुद्ध चितवन तुम्हें 
किसी भी प्रकार उपयुक्त नही रहता | पर्यायमे शुद्धता है ऐसा भी 
'नही मानना चाहिये । वर्तमान पर्याय श्रशुद्ध है तथापि उसे शुद्ध 
क्यो मानते हो ? यदि तुम शक्ति श्रपेक्षासे शुद्ध मानते हो तो "मैं 
ऐसा होने योग्य हैं“--ऐसा मानो, “मे सिद्ध होने योग्य हैँ --ऐसा 
मानो, किन्तु में ऐसा हैँ ऐसा मानना वह भ्रम है। 


वर्तमान आत्माकी श्रपनी विकारी पर्याय उसके अपने कारण 
होती है उध्तमे कमे निभित्त मात्र हैं--ऐसा मानना चाहिये । कम एक 
वस्तु है किन्तु उसका प्रभाव भ्रात्मा पर पडता है--ऐसा नही है । 
कर्मोके कारण ग्यारहवें ग्रुणस्थानसे गिर जाते हैं---ऐसा श्रज्ञानी 
मानते हैं वह भी भ्रमणा है । वहाँ कषायकर्मंका उदय है ही नही 
कितु श्रपनी पर्यायकी योग्यताके कारण गिरते हैं, उसके बदले -कर्मों 
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पर आाक्षेप लगाते हैं वे भी मिथ्याहप्टि हैं। यहां तो कहते हैं कि 
पर्यायमें अ्रपूर्णदा है, पर्णादशा नहीं है। भर यदि विकार तथा 
अल्पस्षता है तो उसके निमित्तर्प द्रक्यकर्म और नोकमं हैं। यदि 
निमित्तरुपसे शरीरादि न हो तो वत्तमानमे सिद्धदशा, भ्रशरी रीदज्ा 
होना चाहिये, किन्तु वह दक्शा नहीं है, इसलिये मानना चाहिये कि 
कर्म-नोक मंका सम्बन्ध भी है । यद्यपि आत्माकी विकारी पर्याय या 
अपूर्ण पर्यायके कारण से द्रव्यकर्म-नोकर्म नही हैं, किन्तु भ्रपूर्णंदशाके 
समय कर्म आदि उनके अपने कारण से होते हैं-ऐसा जानना चाहिये । 
और जब आात्माकी पूर्णदशा होती है तब निमित्तरुप जो कर्मादि 
थे वे उनके अपने कारण छूट जाते है, उस समय निमित्तरूप 
कर्मादि नही होते ऐसा समभना चाहिये । 


पुनश्च, यदि कमं-नोकर्म निर्मित्तरूप ने हो तो ज्ञानादिकी 
व्यक्तता क्यो नही है ? ज्ञानादिकी व्यक्तता नहीं है इसलिये कर्म- 
नोकर्म निमित्तरूपसे हैं। श्रात्मद्रव्यमे शक्तिरूपसे ज्ञानादि ग्रुण हैं 
उसीमें से व्यक्तरूप पर्याय होती है । वह पर्याय बर्तमानमें नही है 
इसलिये उसमें मनिमित्तरूपसे कमंको मानना चाहिये । देखो, सम्य- 
शान किसे कहते हैँ वह वात यहाँ चल रही है। सम्यग्ज्ञानके बिना 
चारित्र नही होता । निमित्त नैमित्तिक सम्बन्ध क्या है ? निम्धय- 
व्यवहार क्या है ?--उसे जाने भी नही भ्रौर त्यागी हो जाये तो 
उससे कही सच्चा चारित्र नही होता | श्रभी तो जिसके व्यवहारका 
ठिकाना नही है उसके द्रव्यचारित्र भी नही होता । और द्रव्यचारित्रक 
विना भावचारित्र नही होता । इसलिये प्रथम चारित्रका स्वरूप भी 
जानना चाहिये । 
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स्व-परप्रकाशक शक्ति आत्माकी है 


श्रात्मा स्वय ज्ञान हैं स्व-परप्रकाशक ज्ञानशक्ति श्रात्माकी है, 
इसलिये ज्ञान परसे नही होता, शास्त्र प्रतिमा वर्ग रह परवस्तुसे ज्ञान 
नही होता । स्वज्ञेय-परज्ञेय दोनोको जाननेकी शक्ति भ्रात्मामे है। 
परज्ञेयसे स्वज्ञेयको जाननेकी शक्ति नहीं होती । झात्मामें स्व और 
परको जाननेकी शक्ति त्रिकाल है--ऐसी जिसे खबर नही है और 
परके का रण ग्रात्मामे ज्ञानादिका होना मानता है वह मिथ्याहृष्टि है। 
और श्रात्माके ज्ञान बिना द्रव्यलिग धारण करे, नग्न हो जाये वह 
मिथ्याहृष्टि है ही किन्तु अध कर्मी तथा उद्देशिक श्राहार ले तो वह 
द्रव्यलिगी भी नही है, और यथार्थ द्रव्यलिगके विना भावलिगीपना 
भी नही होता । जो वम्न्न-पात्रादि रखता है श्र श्रपनेको मुनि कह- 
लवाता है, वह तो स्थुल गृहीत मिथ्याहप्टि है । 


श्रब, यहाँ निम्बयाभासी मानता है कि में वर्तमानभे परमाननन्‍्द- 
मय हैं। यदि वह परमानन्दमय हो तो उसे कुछ भी करना नही रहता, 
इसलिये सचमुच वर्तमानमे परमानन्दमय नही है। वर्तंभान श्रवस्था 
में श्रानन्द प्रगट न होने पर भी अपने को श्रानन्दमय मानना वह 
अम है । श्रौर वह मानता है कि जन्म मरणादि दुख ही श्रात्माको 
नही हैं, तो वह बात भी मिथ्या है, क्योकि वतंमानमें दु खी होता 
तो दिखाई देता है, इसलिये दु खी होने पर भी दु ख नही है-सवंथा 


ऐसा मानना वह भ्रम है यानी दूसरी अवस्थामे दूसरी अवस्था 
मानना वह भ्रम है । 
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परद्रव्य स भिन्न और अपने भाषों से अभिन्न 


वह द्रव्य की शुद्धता है 

प्रशन ---तो फिर शास्त्र में शुद्ध चितवन करने का उपदेश किस 
लिये दिया है ? श्री समयसार, प्रवचनसार मे शुद्ध चितवन करते 
को तथा आल़च शुभाशुभ भावो का चितवन छोडने को कहा है, भ्ौर 
ग्राप तो यहाँ दोनो प्रकार से शुद्ध चितवन करने का इन्कार करते 
हैं, इसलिये भगवान ने जो शुद्ध चितवन करने का उपदेश दिया है 

वह निरथंक सिद्ध होता हे । तो इसमे यथार्थ वया हैँ ? 
उत्तर -- शुद्धत्व विप्त प्रकार है वह कहते हैं। एक तो द्रव्य 
अपेक्षा से शुद्धत्व है श्र दूसरा पर्याय अपेक्षा से | उसमे द्रव्य 
अपेक्षा से तो पर द्रव्यो से भिन्‍नता भौर अपने भावों से अ्रभिन्‍नता 
का नाम जुद्धत्व है । यह द्रव्य अपेक्षा से शुद्धत्व पहले जो सामान्य 
द्रव्य कहा वही हे । अब यहाँ, द्रव्य श्रपेक्षा से शुद्ध-मशुद्ध सर्व 
पर्यायों के समुदाय को द्रव्य कहा है। वह द्रव्य भ्रपने भावो से 
ग्रभिन्‍त है और परद्रव्यभावों से भिन्‍न है | ऐसा द्रव्य का शुद्धत्व 
हैं। इसलिये श्रपेक्षा से वराबर समभना चाहिये | द्रव्य का जो 
शुद्धत्त ऊपर कहा था उसीष्रकार यहाँ सामान्य द्रव्य का शुद्धत्व 
हैं कर, अपना स्वरूप परद्रव्य से भिन्‍व रूप है उसे जुद्धत्व कहा 

है इस अपेक्षा से शुद्धत्व भावना यथार्थ है । 

>< >< >< 
[ फाल्युन ऋष्णा ४ मगलवार ता ३-२-५३ | 
सम्पग्हप्टि ऐसा चितवन करता है कि मैं परद्रव्यसे त्रिकाल भिन्न 


हैं। शरीर भोर कर्म जड़ हैं --भ्रजीव हैं। उनके द्वन्य-ग्रुण-पर्याय 
हि 
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से मे भिन्न हैं, इसलिये शरीर, कर्म, भाषादि की पर्याय मुभसे नही 
होती । मेरी प्रेरणा से शरीर नही चलत्ता, क्योकि वे पदार्थ मुभसे 
भिन्न हैं ओर मे भी उनसे त्रिकाल हूँ, इसलिये आ्रात्मा बोलने, चलने 
श्रादि क्रियाश्रो का कर्ता नही है | वतंमान में लोगो की इतनी भारी 
अमणा-गडबडी होगई है कि “शरीर की क्रिया श्रात्मा से होती है” 
--ऐसा वे मानते हैं, किन्तु यहाँ तो सम्यग्हप्टि जानता है कि मेरा 
श्रात्मा पर से भिन्न है श्रोर जितनी मेरी त्रिकालवर्ती शुद्ध-श्रशुद्ध 
पर्यायें हैं उन सबसे श्रभिन्न है । मैं श्रपने भावों से एकमेक हैँ, 
भ्रपनी सर्व पर्यायों से श्रभिन्न हँ--ऐसी हृष्टि करना वह द्रव्य 
भ्रपेक्षा से शुद्धत्व है । लोगो को धर्म की खबर नही है । घर्मंका स्व- 
रूप तो ऐसा है कि यदि क्षणमात्र भी धर्म किया हो उसकी मुक्ति 
हुए बिना न रहे | जीव अनन्तकाल मे अनन्त वार मुनित्व का पालन 
करके नववे ग्रेवेयक तक गया, किन्तु एक क्षणमात्र भी उसे धर्म 
नही हुआ । उस धर्म का स्वरूप भी लोगो ने नही सुना है । 


आत्मा परद्रव्य से भिन्न श्रौर श्रपने भावो से भ्रभिन्न है, उसे 
यहाँ द्रव्य का शुद्धत्व कहा है । उसी श्रपेक्षा से समझना चाहिये । 
भूतकाल मे अशुद्ध पर्याय होगई वह मेरी योग्यता थी, विकार के 
समय भी “मेरा स्वभाव तो घुद्ध पर्याय होने की शक्ति वाला है "-- 
ऐसी दृष्टि करे तो “मे हैँ सो हँ--ऐसा सच्चा निर्ंय किया कह- 
लाता है । मे परद्रव्य से भिन्न है--ऐसा निश्चित किया इसलिये पर- 
द्रव्य श्लौर निभित्त का भाव मुभमें नही है ऐसा निर्णय होने से 
निमित्त और पर को दृष्टि छूट गई ) अब, अ्रपने भावों से अभ्रभिन्‍न 


का 


सातवां अन्याय भर 


हें--इसमे भूत-भविष्य का यथावत्‌ ज्ञान कराया हैं। आत्मा भूत- 
भविष्य में ऐसी थोस्यतावाला था और होगा--ऐसे विकत्प भी दृष्टि 
में नही होते, किन्तु जो जीव पर्याय को मानता ही नही उसे सम- 
भाने के लिये प्रथम भूत भविष्य की पर्यायों का यथार्थ ज्ञान कराते 
हैं। उसे श्रर्थात्‌ शुद्ध-अशुद्ध सर्व पर्यायो के समुदाय को परद्रव्य 
भावों से भिन्न कह कर शुद्ध द्रव्य कहा हुँ। ऐसे द्रव्य को जानकर 
दृष्टि त्रिकाल पर से भिन्न छुद्ध द्रव्य का स्वीकार करती है। 


सम्यग्दष्टि मानता है कि मेरी शक्ति तो सिद्ध ही होने की हे 


मेरा स्वभाव तो सदा सिद्ध समान है, इसलिये वास्तव में मेरी 
जक्ति तो सिद्ध ही होने की है । इसमें ससारवर्याय का आदर नहीं 
है, क्योक्ति ससारपर्याय सिद्धपर्याय से अनन्तरवें भाग अ्रल्प है । 
मेरा स्वभाव शुद्धपर्याय ही प्रगट करने का है--ऐसा सम्यग्दृष्टि 
जानता है । शुद्ध होने की योग्यता निमित्त में से या राग में से 
नही झ्राती ऐसा वह जानता है । भृतकाल मे श्रशुद्ध पर्याय बीत गई 
है किन्तु वह द्रव्य में श्रन्तर्लीन है, इसलिये पर से भिन्न और स्व के 
सावो से अभिन्‍न द्रव्य को छुद्ध कहा है। जीव व्यापार-घवे के कार्यो 
में तथा पर के कार्यों में तो विचार करता है किन्तु यहाँ विचार 
त्ही करता, तो फिर आत्मा का सच्चा ज्ञान कंसे हो २ इसलिये 
द्रव्यदृष्टि में पर से भिन्‍न तथा अपने भावो से अ्रभिन्‍्न को शुद्धत्व 
कहा है, और पर्याय अ्रपेक्षा से तो वर्तमान पर्याय में उपाधि भाव 
का शभ्रभाव होना वह शुद्धत्व है । 
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पर्याय भ्रपेक्षा से तो केवल ज्ञान हो वह शुद्धत्व है। साधक 
दरद्या मे उपाधिभाव होता है, क्योकि सर्वधा उपाधिभाव रहित नही 
हुआ है । नियमसारादि श्ञास्त्रो मे द्रव्यहष्टि से पारिणामिक भाव के 
श्रतिरिक्त उदय, उपशम, क्षयोपशम, क्षाथिक-- इन चारो भावों को 
वेभाविक भाव कहा है, वह दूसरी श्रपेक्षा है | यहाँ तो क्षायिक भाव 
के भ्रतिरिक्त उदय, उपशम, क्षयोपशम--- इन तीनो को उपाधिभाव 
कहा है। वर्तमान पर्याय श्रपेक्षा से शुद्धत्व तो हुश्ना नही है, इसलिये 
पर्याय भ्रपेक्षा से शुद्धत्व मानना वह भ्रम है । 


भ्रब, शुद्ध चितवन मे तो द्रव्य श्रपेक्षा से श॒द्धत्व ग्रहण किया 
है। उपरोक्त कथनानुसार शरीर-कर्म से भिन्‍तत्व श्रौर शद्ध-भ्रशुद्ध 
सर्व पर्यायों से अ्रपने श्रभिन्‍नत्व को मुख्य करके यहां शुद्ध द्रव्य कहा 
है,--यह बात श्रच्छी तरह समझना चाहिये | इस प्रकार ज्ञानी 
त्रिकाली स्वभाव का चितवन करते हैं। श्री समयसार गाथा ६ की 
टीका में श्री श्रमृतचन्द्राचायेदेव ने कहा है कि--“प्रमत्तो5प्रमत्तश्च 
न भवत्येष एवाशेषद्रव्यान्तरभावेभ्यो भिन्‍नत्वेनोपास्यमान शुद्ध 
इत्यभिलप्यते ।” श्रर्थात्‌--प्रात्मा प्रमत्त-श्रप्रमत्त नही है यही सर्व 
परद्रव्यो के भावो से भिन्‍नत्व द्वारा सेवन करते हुए “शुद्ध” ऐसा 
कहते हैं। समयसार के प्रणेता श्री कुन्दकुन्दाचार्यदेव भावलिगी 
मुनि थे और छट्ठ -सातवे गुणस्थान में भूलते थे, इसलिये मे अ्रप्रमत्त- 
भमत्त नही हूँ ऐसा कहा है, ऐसा नही कहा है कि मै ब्नत-अ्रत्गरत और 
सयोग-अ्रयोग से रहित हैं। वर्तमान पर्याय वर्तती है उसका निषेध 


करते हैं। अभ्रपनी वर्तमान पर्याय मेद का निषेध करते है, द्रव्य की 
दृष्टि कराई है । 


सातवाँ अध्याय श्इ्‌ 


परद्वव्य से भिन्न माने बिना, अपनो वर्तमान विकारी पर्यायस्े 
त्रिकाली स्वभाव न्वयं भिन्‍न है ऐसा नहीं मान सकता । इसलिये वहाँ 
भी परद्रव्य से भिन्‍नत्व को शुद्ध ही कहा है । परद्रव्य से भिन्न हुआ, 
-+स्वमन्मुख हुआ इननो तो पर्याव शुद्ध हुईं है, किन्तु मुनिदणा में 
विद्येष शुद्धता होती है । घर्मं तो अम्यतर वस्तु है वाह्म वस्तु नहीं है, 
इसलिये ज्ञान को मृक्ष्म करके अतर में देखना चाहिये, तभी यह 
बात समझ में आतो है| द्वव्य क्या ? पर्याय क्‍या ? पर क्‍या र-- 
इत्यादि सव बरावर जानना चाहिये और सममभने का प्रयत्न करना 
चाहिये | अनादि काल से दूसरा मद छुछ किया किन्तु यथार्थ को 
समझने का प्रयत्त नही किया, इसलिये धर्म नहीं हुआ । प्रथम यथावें 
समम्पने का ही प्रयत्न करना चाहिये । 


८ ञ्र ञ्रद 
[ बोर स ० २४७६ फाल्युन कृष्णा ५ दुघवार ता०-४-२-५३ ] 


आंत्मा की निर्मल अज्ञभृति होकर अकपायभाव का होना 
वह पर्याय की शुद्धता है 

यहां तक तो द्रव्य अपेक्षा शुद्धत्व की वात कही | श्रव पर्याय 
को चुद्धता की चाव करते हैँ । उसमें समयच्ार यावा ७३ की श्री 
अमृतचन्द्राचार्य देव की टीका का आधार दिया है कि-सकलकारक- 
चक्रप्रक्र्योत्ती्णनिमंलानुभूतिमात्रत्वान्छुद्घ- । अर्थावु-- समस्त कर्ता 
कर्म झादि कारकों के समूह की प्रक्रिया से पारगत ऐसी जो निर्मल 
अनुभूति--अमेदज्ञान तन्मातन्र हे इसलिये वह शुद्ध है। अर्थात्‌ में 
रागादि का कर्ता हैं, राय मेरा काये है, में राग का आधार हुँ--ऐसी 
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छह कारको की बुद्धि जिसके छूट गई है, उसके पर्याय की शुद्घता 
कहते हैँ । जो ज्ञान का क्षयोपशम है उसे यहाँ शुद्धता नही कहा है, 
क्योकि नित्यनिगोद के जीव को भी ज्ञान का विकास होता है | यदि 
इतना क्षयोपशम न हो तो जड होजाये, इसलिये वह बात यहाँ नही 
है। सस्ती ग्रन्थमाला देहली प्रकाशित--मोक्षमार्ग प्रकाशक के पृष्ठ 
३८ में क्षायोपशमिक ज्ञान को जीव के स्वभाव का अश्रश कहा है, 
उसका तो यह अर्थ है कि वहाँ ज्ञान का स्वभावभाव बतलाना है, 
किन्तु वह बात यहाँ नही है | यहाँ तो, परद्रव्यों का कर्ता श्रादि तो 
में नही हैं, किन्तु राग-विकल्प-पुण्य-पापकी क्रियासे छूटकर--पार 
होकर, भात्मा की निर्मल अनुभूति हुई, अक्रपायभाव हुआ उसे पर्याय 
श्रपेक्षा से शुद्धता कहा है । 


छह कारको की अशुद्धता के तीन प्रकार हैं। (१) श्रात्मा 
कर्ता और री र, कम श्रादि मेरा काये है,-.इन छह सयोगी कारको 
की तो यहाँ बात ही नही है । आत्मा आधार है इसलिये शरीर का 
कार्य होता है--ऐसा नही है, किन्तु यहाँ तो कहते है कि (२) रागादि 
मेरी पर्याय है, श्रात्मा उसका कर्ता है भर वह श्रात्मा का कर्म 
इत्यादि भी नही है। (३) इसके श्रतिरिक्त श्रात्मा के झ्ाश्रय से 
शुद्ध निर्मेल पर्याय प्रगट होती है उसका मै कर्ता आदि हैं ऐसा 
विकल्प भी यहां नही है। श्रभेद, श्रखण्ड, त्रिकाल शुद्ध स्वभाव 
के आश्रयसे निविकल्पदक्षा प्रगट हुई है उस पर्याय-प्रपेक्षासे शुद्धता 
है--ऐसा समझना चाहिये । में अपनी वीतरागी पर्यायका कर्ता 
है “ऐसा भेद जबतक है तबतक पर्यायकी शुद्धता नही हुई है । 
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भ्ज्ञानी न तो द्वव्यकी शुद्धताको समझता है और न पर्यायकी 
शुद्धता को । छह कारकोमे तीनप्रकार से अजुद्धत। भ्राती है । एक तो 
प्रद्रव्यका कर्ता श्रादि मानना, दूसरे रागादि विकारी पर्यायका कर्ता 
भ्रादि मानना, और तीसरे से अ्रपनी निर्मल पर्यायका कर्ता आदि 
है--ऐसा भेद डालना--यह तौनो पअशुद्धता हैं, मेरा स्वरूप उनसे 
रहित गमेद ज्ञानानन्द चैतन्यस्वभावी एकरूप है, उसकी जिसे हृष्टि 
हुई है उसे पर्यायमें शुद्ध भनुभव--श्रानन्ददक्षा प्रगट होती है वह 
पर्यायकी शुद्धता है । 


शासत्में सम्यग्दष्टके शुभभावको मोक्षका व्यवहार-साधन कहा 
है, किन्तु उसका भ्रर्थ वरावर समझना चाहिये । पर की तो वात नही 
है, किन्तु मै शुभभावका कर्ता हूँ झौर शुभभाव मेरा कर्म है इत्यादि 
भी साधन नही है, श्रौर मैं अ्रपनी वीतरागी निर्मल दशाओका कर्ता 
हैं-ऐसा भेद भी साधन नही है। अ्रभेद स्वभावके भ्राश्नयसे ही पर्याय 
की शुद्धता प्रगठट होती है, निश्चय सावन प्रगट किये विना शुभभावको 
व्यवहार साधन भी नही कहा जाता । इसलिये यथार्थरूपसे समकता 
चाहिये । 


सम्यग्दृष्टिका ध्येय कैसा होता है ”? उसका यहाँ वर्णन चल रहा 
है। उसमें ज्ञानी वर्यायकी जुद्धत्ता किसे सानता है कि--छह कारको 
की प्रक्रियास पारगत ऐसी जो निर्मल अनुभूति श्रभेद ज्ञानमात्रदशा 
होती है उसे पर्यायकी शुद्धता कहते हैं। पहले द्वव्यकी जुद्धता बतत- 
लाते हुए जीवको अजीवसे भिन्‍न बतलाया था, और यह पर्यायमे 
शुद्धता बतलाते हुए कर्ता-कर्म श्रादि छह कारकोके भेदके अ्रभावसे 
प्रगट होनेवाली निर्मल भ्रनुभुति बतलाई है | इसत्तरह दो प्रकारसे 
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शुद्धता जानना । पर से भिन्‍नत्व जानकर सामान्य स्वभाव के सन्मुख 
दृष्टि करना वह द्रव्यकी शुद्धता श्रौर पर्यायमे अभेद निर्मेलदश्ा प्रगट 
होना उसे पर्यायकी शुद्धता मानना चाहिये । 

श्रव, केवलका श्रर्थ करते हैं। केवल दाब्दका अ्रर्थ भी इसी 
प्रकार जानना कि“परभावसे भिन्‍न ति केवल स्वय ही, उसका नाम 
केवल है । इसीप्रकार भ्रन्य श्र्थ भी श्रवधारण करना | जहाँ-जहा 
जसप्रकार श्रर्थ हो वहाँ-वहाँ उसप्रकार जानना। द्रव्य श्रपेक्षासे 
साभान्‍्य एकरूप ज्ञान, जिसमे त्रिकाल उपाधि नही है उसे केवलजश्ञान 
स्वरूप मानना चाहिये। श्रात्मा मात्र ज्ञानस्वभावी है-ऐसा केवलका 
अर्थ मानना चाहिये, किन्तु केवल छब्दका अश्रथें पर्याय श्रपेक्षासे 
केवली हुआ-ऐसा मानना वह विपरीतता है। पर्याय मे पूर्ण श्रभेदज्ञान 
तन्‍्मात्र हुए बिना केवलज्ञान माने तो वह भ्रमणा है। इसलिये अपने 
का द्वव्य-पर्यायछूप भ्रवलोकना । द्वव्यसे तो सामान्य स्वरूप अव- 
लोकन करना तथा पर्यायसे भ्रवस्था विशेष अवधारण करना । इसी 
प्रकार चितवन करने से सम्यग्हृष्टि होता है, क्योकि सत्य जाने बिना 
सम्यग्हड्टि नाम कंसे प्राप्त करेगा ? पर्यायमे तो, जैप्ती-ज॑सी पर्याय 
हो वेतो हो मानना चाहिये ।--इसप्रकार द्वव्य-पर्यायका सच्चा चित- 
बन करने से सम्यग्हष्टि होता है। भ्रवस्थाको यथावत्ु जाने तथा 
द्रव्यको द्रव्य सामान्य जानकर स्वसन्मुख हो तो उसको ज्ञान सच्चा कह- 
लाता है। यहाँ ज्ञान-भ्रपेक्षासे कथन है,इसलिये उसे सम्यग्दृष्टि 
कहा है । 

ज्ञानी को भी शास्त्राभ्यास आदि शुभ विकल्प होते हैं 

भौर मोक्षमार्ग मे तो रागादि मिटानेका श्रद्धान-ज्ञान-प्राचरण 
करना होता हैं, उसका तो निमग्वयाभासीको विचार नही है। मात्र 


सातवाँ अध्याय ७ 


प्रपना शुद्ध अनुभवन करके ही श्रपने को सम्यस्हष्टि मानता है 
शोर अन्य सर्व-साधनो का निषेध करता है । अपने को शुद्धता प्रगट 
हुई हो भर शुद्ध माने, तव तो कोई श्रापत्ति नही है, किन्तु शुद्धता 
तो हुई नहीं है और “ में पर्यायमें भी घुद्ध होगया हैं, मुझे विकल्प 
उठता ही नही ।---.इसप्रकार वह शुभभावका निषेघ करता है श्ौर 
याखाभ्यास करना निरर्थक बतलाता है, भ्रर्थात्‌ वह शाख्राभ्यासको 
उपाधि मानता है, किन्तु पूर्णदशा न हुई हो तवतक ज्ञानीको शाख्रा- 
भ्यासका विकल्प आये बिना नही रहता । वह मानता है कि हमे ऐसा 
विकल्प नही करना है, किन्तु छुद्धदश्ा सम्पूर्ण प्रगट नही हुई है 
निविकल्प उपयोग मिरन्तर नही है--और शुभ विकल्पमे न रहे तो 
प्रशुभ विकल्‍प हुए बिना नही रहेगा। इस बातको श्रन्ञानी नही सम- 
सना | भावलिंगी सुनियोको भी छट्ठ ग्रुणस्थानमे शुभ विकल्प श्राये 
विना नही रहता | जिसे घर्मंकी पूर्ण पर्याय प्रगट नही हुई है उसे 
विकल्प न श्राये ऐसा नही हो सकता । 


झौर वह निश्चयाभासी द्रव्य-गुणपर्याय के, ग्ुणस्थान-मार्गणास्थान 
के तथा चिलोकादिके विचारोको विकल्प ठहराकर तीज्न प्रमादी बनते 
हैं। यहाँ जो मार्गणा कही है वह भावमार्गणा है, क्योकि यह जीव 
के स्वरूपकी बात है, इसे वह नही समभता | यहाँ तो कहते हैं कि 
सम्यगज्ञान-चारित्रका लाभ तो शआरात्मासे होता है, जडसे नहीं होता । 
ग्रुकके पाससे ज्ञान नही श्रात्ता, किन्तु जिसे पर्णज्ञान नही हुआ है उसे 
शाल्नाभ्यासका उत्साह और विकल्प आये विना नही रहता । शास्में 
ऐसपा भी आता है कि--हछव्य-ग्रुण-पर्यायके भेदका चिततन करना 
कतेंग्य नहीं है, वहाँ तो मेद डालकर विचार करने से रागी जीवको 
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विकल्प उठते हैं, इसलिये उसका निषेध किया है, किन्तु उसका श्र 
यह नही है कि साधकदशामे ऐसा विकल्प श्राता ही नही | साधक- 
दशामें वह विकल्प श्राये बिना नही रहता । 


गुसास्थान-मार्ग णास्थान श्रादि का विकल्प हमे नही करना है-- 
ऐसा वह मानता है, किन्तु बह नही समभता कि साधक दक्षा में 
वह विचार और विकल्प आये बिना नही रहता । निरचयाभासी 
तपश्चरण को वृथा क्लेश करना मानता है । धर्मात्मा को 
स्वभाव के लक्ष से जितने श्रश् मे श्रकषाय-वी त रागी दशा प्रगट हुई 
है उतने श्रश मे आहारादि का विकल्प छुट जाता है, इसे वह नही 
समभता । इस प्रकार वह तपश्चरण के स्वरूप को भी नही सम- 
भता, इसलिये उसे क्लेज कहता है । और वह ब्रतादि को बन्धन मे 
पडना कहता है, वह भी मिथ्या है, क्योकि भगवान की पूजादि का 
छोडना योग्य है---ऐसा मानकर घुभ मे नही वर्तंता, किन्तु श्रशुभ मे 
प्रवृत्ति करता है | बुद्धता मे श्राता हो तो उस शुभभाव का निपेध 
ठोक है, किन्तु वह स्वरूप की दृष्टिपूवेक स्थिरता तो करता नही है 
श्रौर प्रमादी होकर ग्रशुभमे वर्तंता है, वह निद्चया भासी मिथ्यादृष्टि है। 


श्रव उस बात का विशेष स्पप्टीक्ररण कहते हैं कि--शास्त्राभ्यास 
तो मुनि के भी होता है। छट्ठा-सातवाँ ग्रणस्थान एकदिन में श्रमेक 
वार शभ्राता है, ऐसी दशा को मुनित्व कहते है। क्षण मे सातवाँ ग्रुण- 
स्थान आजाता है, शोर क्षण मे विकल्प झाये त्व छट्ठा । छठवे गुरा- 
स्थान मे शास्त्राभ्यासादि करते हैं ऐसा मार्ग है, उसे तो भ्रज्ञानी 
निरचयाभासो समभतता नही है। छट्ठे ग्रणस्थान की स्थिति भगवान 
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ने अन्तमु हूत॑ की देखो है; किन्तु जितनी भगवात्त ने देखी है उतनी 
ही छटट ग्रुणस्थान की परी स्थिति कोई मुनि भोगे तो वह मिध्या- 
हृष्टि हो जाता है | मनिदक्षा - अमझ समय तक छठे ग्रुणस्थान में 
होते हैं और फिर सातवें गुणल्थान मे,ब्राते ही हैं,--ऐसे मूनि को 
विकल्प के समय जास्त्राध्यात को विकल्प झाता है । महाविदेहस्षेतर 
में भावलिशी सुनि छिराजमान हैं वे ऐसे होत हैं ) गणघर जद खमो- 
कार भंत्र पढते हैं त्त उनका नमस्कार ऐसे भावमनि को पहुँचता है । 
गणघरदिव व्यवहार में उन म्ति को सीधा नमस्कार नही करते, 
किन्त नमस्कार मन्त्र.में ऐसे मनियों का समावेश हो जाता है । 


ग्रमेक निभ्चयाभामी ऐसे होते हैं जो प्रमादी होकर चौवीस- 
चौवीस घंटे तक पड़े रहते हैं झौर मानते हैं कि हमारी दशा बहुत्त 
ऊँची होगई है ( वे निरचयु-के स्वरूप को नहीं समझे हैं श्रोर अकेले 
अरशुभभाव मे रहते हैँ (धहुई तो कहते हैं कि मुनि भी चास्त्राभ्यात 
करते हूँ । भाक्त्तो में तो कहा है यदि घुति ध्यान मे रहे तो अभ्रच्छा है 
यदि ध्यानमें न रह सकें तो जास्तराभ्यानमें रुकना करतेंव्य है, किन्तु 
क्षन्यत्र उपयोग को लगना ठीक नही है । भास्त्राभ्यास द्वारा तत्त्वों 

विशेप जानने से तो म्यग्दशंन-ज्ञान निर्मेल होते 


फ्अ 
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पुनरच, निव्चयाभाती कहता हैं कि थास्त्र से ज्ञान नहीं होता, तो 
फिर शास्त्रों का पढना निरथक्र है।उससे कहते हैं कि-प्ास्त्रोंसे ज्ञान 
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नही होता यह बात ठीक है, किन्तु सविकल्प दशावाले को शास्त्रा- 
भ्यास करने का विकल्प भ्राये बिना नही रहता । शास्त्र द्वारा तत्त्वो 
के विद्योपष जानने से तो सम्यग्दशंन-ज्ञान निर्मल होते हैं । देखो, 
शास्त्राभ्यास से सम्यग्दशेन निमेल होता है--ऐसा कहा है, किन्तु 
वास्तव मे शास्त्राभ्यास से निमेल नही होता, किन्तु निंशचयाभासी 
पर्याय को मानता ही नही उससे कहते है कि श्रात्मा का भ्रवलम्बन 
लेकर जो जीव सम्यग्द्शंन निर्मल करता है उसे शासत्र मिमित्तरूप 
होते हैं, इसलिये शास्त्राभ्यास करने से ज्ञान निर्मल होता है--ऐसा 
कहा है । 
श्रौर जब तक उसमे उपयोग रहे तब तक कषाय भी मन्द रहती 
है तथा भावी वीतरागभावो की वृद्धि होती है, इसलिये ऐसे कार्यों 
को निरथ्थंक नही कहा जा सकता । सम्यरज्ञानी को वीतरागभाव 
की वृद्धि होती है, इसका यह श्र्थ है कि-उसके चिदानद स्वभाव की 
प्रतीति वर्तेती है तथा कषाय की मन्दता होती है । सम्यहष्टिपूर्वेक 
शास्त्राभ्यास से श्रशुभराग दूर होता है श्रौर वीतरागभाव होता है 
“>ऐसा निमित्त से कहा है। त्रिकाली भ्रकषाय स्वभाव की प्रतीति 
वाले को कषाय की मन्दता होती है और शास्त्राभ्यासादि करते 
समय अशुभभाव नही होता, उसकी कषायमन्दता को उपचार से 
वीतरागता का कारण कहा है वास्तव मे कपाय की मन्दता से 
शुद्धता तीनकाल मे नही होती । 


जब तक शास्त्र मे उपयोग रहता है तब तक कषाय की भन्दता 
वीतरागता की वृद्धि मे निमित्तकारण है। वास्तव मे तो भगवान 
आत्मा भ्रकषाय चेतन्य स्वरूपी है उसके अ्रवलम्बन से श्रकषाय परि- 
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ण॒ति होती है। कथपाय के अवलम्वन से शुद्धता नही होती, किन्तु 
यहाँ जो जो एकान्त निश्चय को ही मानता है और शास्त्राभ्यास 
के शुभभाव का निषेध करता है उससे कहते हैं कि--वह शुद्धता का 
निमित्त है; इसलिये उसे निरथ्थंक कंसे कहा जा सकता है ? 
प्रशुभके अभावमें शुभ श्राये बिना नहीं रहता, शौर वह शुभभाव 
चीतरागभावमें निमित्त है, इसलिये शास्त्राभ्यास मिरथंक नही है-- 
ऐसा यहाँ कहा है । 


श्रव प्रदन करते हैं कि--जैन झास्त्रोमें अध्यात्म-उपदेश है, 
उसका अ्रभ्यास करना च्राहिये, किन्तु अन्य शास्त्रोके अभ्याससे कोई 
सिद्धि नही है । 


उत्तर--यदि तेरी दृष्टि सच्ची हुई है--अर्थात्‌ तुझे यथाथे श्वद्धा 
ज्ञान है, तव त्तो समस्त जैन शास्त्र तेरे लिये कार्यकारी हैं । कोई भी 
जैन गास्त्र पढे उसका निषेघ करने जेसा नही है । श्रध्यात्म घास्त्रमे 
तो आत्मस्वरूपका कथन मुख्य है । सम्धग्हष्टि होने से आात्मस्वरूप 
का निरणंय तो हो चुका है, अव ज्ञानकी विशेष निर्मेलताके लिये तथा 
उपयोगको मदकपायरूप रखने के हेतुसे अन्य शाख्रोका अभ्यास भी 
मृत्य आवश्यक है | 
“धुनश्व, अकेले श्रष्यात्म श्ञास्त्रोका ही अभ्यास करना चाहिये, 
भ्रन्य शास्त्रोका नही--ऐसा जो एकान्त करता है, उससे कहते हैं कि 
अ्रध्यात्म शास्त्रमें तो सम्यग्दशनका कारण ऐसे आत्मस्वरूपका कथन 
किया है । जिसे सम्यग्दर्शन हुआ है उसे ज्ञानकी निर्मेलताके लिये 
झोर कपायकी मदताके लिये भी अन्य शास्त्रोका अध्ययन कायें- 
कारी है । 
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जिसे सम्यग्दशंन हुआ है उसके लिये तो श्रध्यात्म-शास्त्रोके 
श्रतिरिक्त श्रन्‍्य शास्त्रोका अ्रभ्यास भी यहाँ मुख्य श्रावदयक कहा है, 
क्योंकि जो निर्णय हो चुका है उसे रपष्ट रखने के लिये भी भन्य 
शाखोका भ्रभ्यास श्रावइयक है क्षायिक सम्यर्दर्शन तो केबली या 
श्रुतकैवनीके समीप होता है। वहाँ कही केवलीके कारण होता है- 
ऐसा नही है, किन्तु जब श्रात्मा स्वयं अ्रपने समीप होकर क्षायिक 
सम्यक्त्व करता है तब निमित्तरूपसे समीप कौन होता है ?--यह 
बतलाने के लिये व्यवहारसे केवली या श्रुतकेवलीके समीप होता है 
ऐसा कहा है। अपने को क्षायिक सम्यवत्व होनेका काल ही वह है, 
भौर उस समय वह जीव भगवान या श्रुतकेवलीके समीप ही होता 
है ।--इसप्रकार शास्त्र ज्ञानकी निमलता होने मे निमित्तरूप हैं, इस- 
लिये श्रध्यात्म शाख्रोके सिवा भ्रन्य शास्त्रोकी भ्ररुचि नहीं करना 
चाहिये '। 


निमित्तरूपसे “दूसरे शास्त्र होते हैं, उसे जो नही मानता भौर 
कहता है कि भ्रन्य शास्त्र पढनेक्रा विकल्प ही ज्ञानीके नही होता; 
उससे कहते हैं कि-- ज्ञानीको श्रध्यात्म शास्त्रोके भ्रतिरिक्त भ्रन्य 
शास्त्रोका भ्रभ्यास भ्रावश्यक है,--इसे जो नही मानता उसे वास्तव 
में अध्यात्म गास्त्रोकी भी रुचि नही है। जैसे कि--जिसमे विपया- 
सक्तता होती है वह विषयासक्त पुरुषोंकी कथा भी रुचिपूर्वंक सुनता 
है, विषय के विशेषोको जानता है, विषयाचरणके साधनोको भी हित- 
रूप मानता है, और विषयके स्वरूपको भी पहिचानत्ता है, उसीप्रकार 
जिसे श्रात्माकी रुच शौर उसका भान हुआ है वह (१) भादिपुराण 
आदि को--जिनमें श्रात्मरचिके घारक तौथेकर भगवानादिकी कथा 
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होती है--भी जानता है| ज्ञानीको उनका विकल्प भआ्राता है, किन्तु 
उमर विकल्पके वारणा निर्मलता होती है--ऐसा नही है। (२)शात्मा 
के विशेपोको जानने के लिये मार्गणास्थान ग्ुणस्थानादिककों भी 
जानता है | समयसारमें गुशस्थानादिके विकल्पोको बंधन कहा है, 
किन्तु यहां तो हृष्टि पूर्वक करणानुयोगके भास्त्रोंके अभ्यासका विक- 
हप भ्रात्ता है वह कहते हैँ । ज्ञानी को चारो अनुयोगोका विकल्प आता 
है। अकेने द्रव्यानुयोगवा ही श्रभ्यास करना चाहिये---ऐसा कहकर 
निः्चयाभासी एकान्तकी ओर खीचता है, उससे कहते हैं कि-- 
जिनमें गुशम्धानादिका वर्णन दो उन झास्त्रोका अ्रभ्यास करने से 
निर्मेलता होती है । वह कथन व्यवहारसे है। निश्चयसे तो गृूरा- 

स्थानादिके विकल्प भी कार्यकारी नही हँ--ऐसा कहा है । ( ३ ) 

ग्रात्म-आचरणुम साधनरूप जो न्रतादिक हैं उन्हें भी व्यवहार से 

हितरूप मानता है---ऐसा कहा है, क्योंकि साधकदथामरमें ऐसा विकल्प 

भ्राये बिना नहीं रहता । ब्रतादिके परिणाम जो शुभ हैं--- 

विकार हैं, उन्हे भी यहाँ अध्ुभभाव टालनेवे लिये उपचारसे हित- 
रूप कहा है। सम्यग्दृष्टिको ब्रतादिके शुभ विकल्प आते है, इसलिये 
यहाँ व्यवहा रसे उन्हें हितरूप कहा है, वास्तवमे तो वे हितरूप नहीं 
हैं। ब्रत-तपादिका विकल्प तो मूनिको भी आता है। मून्ति होने से 
पूर्व चोथे ग्रुशस्थान में सम्यग्दशंन तो हो ही ग्रया है | ब्रतादिको 
चह हित्तरूप नहीं मानता, किन्तु श्रभी पूर्णदशा नहीं हुई 
है, इसलिये वीचमगे ब्रतादिके विकल्प सहज ही आते हैं, इसलिये 
उपचार से उन्हे हितरूप कहा है । अज्ञानी की भाँति हठपूर्वक ब्रतादि 
ग्रहण करले वह भगवानका मार्ग नही हैं । 
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दर्शन विशुद्धांदि सोलह कारण भावनाओ्रोमे दर्शन विशुद्धिकी 
बात प्रथम भ्राती है वह बराबर है | श्वेताम्बर मे कहा है कि वीस 
कारणसे तीर्थंकर नामकम का बच होता है, और उसमे पहला बोल 
श्ररिहन्त भक्ति है, वह बराबर नही है | दिगम्बर जास्त्रोमे सोलह 
कारण भावनामे प्रथम दर्शनविशुद्धि श्रात्ती है वह यथार्थ है। सोलह 
कारण भावना तो श्रास्रव है, किन्तु ज्ञानीके लिये व्यवहारसे सोलह 
कारण भावनाकों सवरका कारण कहा है| (४) शरीर, ज्ञानी श्रात्म- 
स्वरूपको भी विशेष पहिचानता है । --इसप्रकार चारो अनुयोग 
कार्य कारी हैं । 


प्रझन --पद्मतन्दि पचरविशतिमे ऐसा कहा है कि--जो बुद्धि 
झात्मस्वरूपमे से निकलकर बाहर शा्षमे विचरती है, वह व्यभि- 
चारिणी है ? 


उत्तर --पद्मनन्दि भगवान ऐसा कहते हैं कि---श्रात्मासे च्यूत 
होकर जिसकी बुद्धि शास्त्रमे जाती है वह व्यभिचारिणी है। वह तो 
सत्य है, परद्रव्यका ज्ञान करना वह रागका कारण नही है, किन्तु 
परद्रव्यमें प्रेम हुआ है उसे व्यभिचारिणी कहा है। ज्ञानीको भी 
परमें बुद्धि जाने से जितना राग होता है उतना दु खदायी है, इस- 
लिये उस बुद्धिको व्यभिचारिणी कहा है। इस श्रपेक्षासे वह बात 
को है। जिसमे भगवःन प्रात्माका निर्णय हुआ है वह परद्रव्यके ज्ञान 
का प्रेम करे तो उसे व्यभिचार कहा है, क्योकि वह पुण्य राग है। 
स्‍त्री ब्रह्मचारी रहे तो ठीक है, किन्तु ब्नह्मचर्य का पालन न कर सके, 
ओर अपने योग्य पुरुषसे ब्याह करना छोडकर चडाल आ्रादिका सेवन 
करे तो वह महान निन्‍्दनोय होती है .। स्त्री शीलका पालन करे तो 


कत ग् 
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ह पुण्यवघ है,--पह तो यहाँ दृष्टान्त है, उसी प्रकार वृद्धि प्रात्मा मे 
रहे तो ठीक है, किन्तु श्रात्मा मे स्थिर न रह सके श्रोर शञास्त्राभ्यास 
का प्रशस्त राग छोडकर भ्रशुभ भाव करे तो वह महा निन्‍्दनीय है। 
शास्त्राभ्यास को छोडकर सासारिक कार्यो में लग जाये तो वह पाप 
है। भगवान श्रात्मा ज्ञान में रमण करे तो अच्छा है, भोर आत्मा मे 
रमण न कर सके तो घुभ भाव में रहना अ्रच्छा है, कितु श्रशुभभाव 
तो करने योग्य नही ही है | यहाँ, जिसे प्रात्म दृष्टि हुई है उसे, 
श्रपेक्षा से शुभभाव ठीक है--ऐसा व्यवहार से कहा है । 


भ्रशभभाव करके ससारकार्यों में लगा रहे और श्ञास्त्राभ्यास 
को छोड दे तो वह महा निनन्‍्दनीय है । यहाँ कहा है कि भ्रशुभ न 
करके शुभभाव करना योग्य है, वह भी व्यवहार से कहा है | वास्तव 
में निश्चय से तो श्रपनी योग्यतानुसार श्रशुभ के समय श्रशुभ और 
शुभ के समय शुभ ही होता है---ऐसा ज्ञानी जानते हैं, कितु साधक 
दशामें ज्ञानी के कैसा विकल्प होता है उसका यहाँ ज्ञान कराया है । 
पहाँ कहने का तात्पय यह है कि-जव शुभभाव श्राता है तब जास्त्रा- 
भ्यास में बुद्धि लगाना योग्य है, क्यो कि मग्रुनियो को भी स्वरूप में 
झ्रधिक काल तक स्थिरता नही रहती । गणाघर देव भी भगवान्र की 
दिव्यष्वनि का श्रवरणा करते हैं । जो चार ज्ञान श्रौर चौदह पूर्व के 
घारी हैं, जिन्होने वारह श्रगो को रचना की है, उन्हे भी भ्रधिक काल 
तक भ्रंतस्थिरता न रहने से भगवान की वाणी सुनने का विकल्प हो ता 
है, इसलिये शास्त्रास्यास में बुद्धि को लगाना योग्य है । 
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[वीर स॑ २४७६ फाल्मुन कृष्णा ७ शुक्रवार ता० ६-२-५३ ] 
छुद्मस्थ को निरन्तर निविकल्प दशा नही रहती । छद्मस्थ का 
उपयोग एकरूप रहे तो उत्कृष्ट श्रतमु हुं रहता है, उससे श्रधिक नही । 
उससे विशेष रहे तो वीतराग होकर केवशज्ञान प्राप्त कर ले | यहाँ 
यह ज्ञान कराते है कि साधक जीव को शुभ राग शभ्राता है । शुभ राग 
ग्राता है उसे जानना वह व्यवहार है | कुछ लोग कहते हैं कि व्यव- 
हार भ्रौर निमित्त से लाभ मानो, तब उन्हें माना कहा जायेगा, कितु 
वह बराबर नही है। परसे शुभभाव नही होता । मन्दिर शुभ निमित्त 
होने पर भी कुछ लोग मन्दिर मे चोरी करते हैं । इसलिये जो शुभ- 
भाव करता है, उसके लिये नि्मित्त कहलाता है । निमित्त से शुभभाव 
नही होता और थरुभ से घर्म नही होता | झ्ात्मा से धर्म होता है, भौर 
घुभ से पुण्य होता है ऐसा मानना वह निम्धय है भर श्रपृर्णदशा में 
शुभराग श्राता है उसे जानना सो व्यवहार है । 
हाँ निश्चयाभासी कहता है कि---“मे अ्रनेक प्रकार से श्रात्म- 
स्वरूप का ही चितवन करता रहेंगा ।” तो उससे कहते हैं कि-- 
सामान्य चितवन मे श्रनेक प्रकार नही होते । राग रहित स्वभाव एक 
ही प्रकार से है, तथा विशेष विचार करे तो आत्मा श्रनत ग्रुणो का 
पिण्ड है, वर्तमान पर्याय है मार्गेणास्थान, गुणस्थानादि छुद्ध-अशुद्ध 
शभ्रवस्था का विचार आयेगा। ऐसा शुभराग श्राये उसे जानना वह 
व्यवहार है । 
पुनश्च, मात्र भ्रात्मज्ञान से ही मोक्षमार्ग नही होता किन्तु सात 
तत्त्वो का श्रद्धान-ज्ञान होने पर श्ौर रागादि का नाश होने पर 
मोक्षमार्ग होगा । जीव, श्रजीव, श्राश्नव, बध, सवर, निर्जंरा और 
मोक्ष --यह सातो तत्त्व पृथक्‌ पृथक्‌ हैं---ऐसा जानना चाहिये । मै 


सातवोँ अध्याय ६७ 


शुद्ध चिदानन्द हूँ सो जीव, घरीर, कर्मादि अजीव हैं वे मुझसे भिन्न 
हैं, दया, दानादि तथा हिसा, अ्रसत्यादि आज्रव हैं, उनमे रुकना वह 
वध है| श्त्मा के भान द्वारासवर होता है, विज्येप स्थिरता द्वारा शुद्धि 
को वृद्धिरुप निर्जरा होती है, सम्पूर्ण शुद्धि वह मोक्ष है। यदि कर्म के 
कारण आख़व माने तो अजीव और झात्रव एक हो जायें | घरी रका 
हलन-चलन आदि शभ्रजीवकी पर्याय है, वह आत्माकी पर्याय नहीं है। 
श्रात्माके कारण शरीर चलता है ऐसा माने तो झात्मा और घभरीर को 
पृथक नही माना । पुण्य-पाप के भाव आाद्व हैं , उनमें श्रटक जाना 
सो बंध है। बात्मा के अवलम्वन से जो सम्यग्दशंन-ज्ञान-चारित्र प्रगट 
होते हैं वह सवर-निर्ज रा है पूर्णदशा प्रगट हो वह मोक्ष है । 


"कर्म से विकार माने तो भ्रजीव शौर शआ्रात्नव को एक माना, 
आ्रात्मा से शरोर चलता है-ऐसा माने तो जीव और अजीव को एक 
माना, और ऐसा मानने से सात तत्त्व नही रहते । पृथक्‌-पुथक सात 
तत्त्व न माने तो मिथ्याहृष्टि हो जाता है । गरीर की क्रिया अ्रजीव की 
है, इच्छा आज्नव है, ज्ञाता द्रष्टा जीव-तत्त्व है--इसप्रकार सातो तत्त्व 
पृथक्‌-पृथक्‌ हैं । अज्ञानी कहता हूँ कि हमें आत्माका ज्ञान हैँ, उससे 
कहते हैं कि विपरीत अ्रभिप्राय रहित सात तत्त्वों के ज्ञान बिना 
अ्रकेले भ्रात्मा का ज्ञान सच्चा नही होता । जीवादि सात तत्त्व जैसे हैं 
बसा ही उन्हें मानना चाहिये । पुनश्च, व्यवहार रत्नत्रय से निर्चय- 
रत्नत्रय माने तो आद्धव और संवर एक हो जाते हैं, सात नही रहते । 
सात तत्त्वो का ठिकाना नही है और श्ात्मज्ञान माने तो वह भूठा 
हैँ । व्यवहार से घम्म माने वह भी भूठा है। सातकी श्रद्धा और ज्ञान 
के बिना रागादि का त्वाग होकर चारित्र नही होता । 


द्ष्प मोक्षमार्ग प्रकाशक की किरणें 


यहाँ निश्चयाभासी से कहते है कि प्रथम सात तत्त्वों के श्रद्धान- 
ज्ञान होना चाहिये, तत्पश्चात्‌ द्रव्य स्वभाव के विशेप श्राश्रय से वीत- 
रागता होती है। सात तत्त्वो का श्रद्धान-श्ञान वहु सम्यर्दशंन-ज्ञान 
है, और रागादिका दूर होना वह चारिन्न दशा है। यह सम्यर्दशंन- 
ज्ञान-चारित्र वह मोक्षमार्ग है । मुनियो के २८ मुल ग्रुणो का पालत 
होता है वह श्रास्रव तत्त्व है, चारित्र नही है। ज्ञायकस्वभाव मे 
एकाग्रता होने से भ्रास्नव-बधहीन हो जाते हैं भौर स्थिरता मे वृद्धि 
होती है वह चारित्र है। 


प्रव, सात तत्त्वो के विशेष जानने के लिये जीव भौर भ्रजीव 
के विशेप जानना चाहिये | पुण्य-पाप परिणाम श्रास्रव है, जडकमे 
स्वतत्र श्राते है वह द्रव्य-श्राखव है, जीव विकारी परिणाम मे भ्रट- 
कता है वह भाववध है भौर कर्म बँचते हैं वह द्रव्यवध है जहाँ भाव- 
श्रासव हो वहाँ द्रव्य-आख्रव होता है । वे एक-दूसरे के कारण श्रात्ते 
हं--ऐसा कहना लिमित्त का कथन है । जीव मे मलिन परिणाम का 
होना स्वतत्र है भ्रौर कर्मों का झाना स्वततन्न है, कोई किसी के कारण 
नही है । जीव को पर्याय मे जो शुभागुभ परिणाम होते है वह भाव 
प्रासुव है, भ्रोर उतने ही प्रमाणमे कर्मोका बध होता है, इतना निमित्त- 
नेमित्तिक सम्बन्ध बतलाने के लिये ऐसा कहा है कि भावास्रवके 
कारण द्रव्यास्नव होता है, किन्तु वास्तव मे एक के कारण दूसरा नही 
होता | जब कर्म की पर्याय नैमित्तिक स्वतत्र होती है तब भावास्रवको 
निमित्त कहा जाता है, उसी प्रकार जीव स्वय विकार करे तो कर्म 
के उदयको निमित्त कहा जाता है। श्रशुभ निमित्तो से उपयोग को 
हटा कर द्रव्य-ग्रुण-पर्यायका विचार करना चाहिये कि--मै त्रिकाली 
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द्रव्य हुँ, गुण भी त्रिकाली हैं, और गुणस्थानादिका भी विचार करना 
चाहिये, वह राग कम करने मे तिमित्त है, क्योकि उनमे कोई रागा- 
दिक का निमित्त नही है। यहाँ राग के क्रमको नही बदलना है, 
भूमिकानुसार जिस समय जो राण ग्राना है वह तो श्रायेगा ही । 
राग को कम करने का उपाय तो श्रात्मावलम्बन से ही है, किन्तु 
उपदेश मे व्यवहार कथन में ऐसा शभ्राता है कि अ्रशुभ को घटाकर 
शुभ में रहना चाहिये, गुणस्थानादिका विचार करना चाहिये । 
इसलिये सम्यर्हृष्टि होने के पश्चात्‌ भी वही उपयोग लगाना चाहिये । 


प्रइत जो रागादि मिटाने के कारण हो उनमे तो उपयोग 
लगाना ठीक है, किन्तु क्‍या त्रिलोकवर्ती जीवो की गति श्रादि का 
विचार करना कार्यकारी है ? 


उत्तर --ऐसे विचार से राग नही वढता । श्रात्मा ज्ञायक है, 
लोक, कर्म आदि ज्ञानके ज्ञेय हैं। जगतके पदार्थ इष्ट-श्रनिष्ट नही हैं 
किन्तु वे ज्ञेय हैं पौर आत्मा ज्ञानस्वरूप प्रमाण है। पदार्थों में इष्ठ 
श्रन्िष्ट माने वह भिथ्याहृष्टि है त्रिलोक के विचारमें इष्ट-श्रनिष्टपना 
नही है, इसलिये ज्ञेंयका विचार वर्तमान रागादिक का कारण नही 
है, किन्तु लोकादिका विचार श्रौर श्रभ्यास करने से ज्ञान निर्मल 
होता है, तथा वह विचार वर्तेमान भर भ्रागामी रागादि घटाने 
का कारण है। वर्तमान मे जो शुभ राग उत्पन्न हुआ है वह राग 
घटाने का कारण नही है, वास्तव में तो छुद्ध आत्मा के आश्रय से 
ही राग कम होता है, किन्तु घुभराग श्राता है और श्रशुभ घटता है, 
इसलिये शुभराग को उपचार से राग घटने का कारण कहा है। 


6 मोक्तमा्ग प्रकाशक फी किरणों 


प्रदत'-- स्वगं-मरकादि को जानने से तो वहाँ राग-हेप होता है। 

उत्तर --ज्ञानी स्व को श्रनुकूल तथा नरक को प्रतिकुल नही 
मानता । पुण्य से स्वर्ग की प्राप्ति होती है श्लौर पाप से नरक की-- 
ऐसा ज्ञानी जानता है। ज्ञानी घुभाशुभ को हेय मानता है, तो फिर 
उसका फल जो स्वर्ग-तरकादि है उन्हे उपादेव नही माच सकता । 
प्रशानी पुण्य को श्रौर उसके फल को उपादेय मानता है; ज्ञानी प्रुण्य 
को पुण्य भौर धर्म को धर्म मानता है । पुण्यको बन्ध का कारण सम- 
भता है। इसलिये स्वर्ग-तरकादि को जानते हुए उसे राग-ढेप की 
बुद्धि नही होती, भ्ज्ञानी को होती है । जब पाप छोड़कर पुण्य कार्य 
मे लग जाये, तब कुछ रागादि घटते ही हैं । 


प्रझन.--शास्त्र मे तो ऐसा उपदेश है कि प्रयोजनभूत थोडा ही 
जानता कार्यकारी है, इसलिये बहुत-से विकहप किसलिये करें ? 


उत्तर --सात तत्त्व भ्रथवा नौ पदार्थों का ज्ञान आ्रावश्यक है । 
जो जीव दूसरा सब कुछ जाने किन्तु प्रयोजनभूत न जाने उससे कहा 
है कि प्रयोजनभूत जानो, श्रथवा जिसमे बहुत जानने की शक्ति नहीं 
है उसे यह उपदेश दिया है | जिसकी श्रल्प बुद्धि है उससे कहा है 
कि श्रल्प किन्तु प्रयोजनभ्ुत जानो । शिवभूति मुनि को विशेष बुद्धि 
नही थी, किन्तु उन्होने प्रयोजनभ्रत तत्त्व को जाना था । और जिसकी 
श्रधिक बुद्धि है उससे नही कहा है कि श्रधिक जानने से बुरा होगा, 
उल्टा बहुत जानने से ज्ञान मिमेल होगा। शास्त्रमे भी ऐसा कहा है 
कि--सामान्यश्ास्त्रतो नून, विशेषो बलवान भवेत्‌ | सामान्य की 
श्रपेक्षा विशेष बलवान है। यहाँ सामान्य प्र्थात्‌ द्रव्य झौर विशेष 
अर्थात्‌ पर्याय,--ऐसा श्रर्थ नही है । पर्याय हृष्टि छोडकर द्रव्य हृष्टि 
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करना चाहिये-यह बात भी यहाँ नहीं करना है, किन्तु सामान्य 
श्र्थात्‌ सक्षेप से जानने की अपेक्षा विशेषता से--श्रधिकता से-- 
प्रमेक्ष पक्षी से जानना वह निर्मेलता का कारण है | जिसे आत्माका 
भान हुम्ना है ऐसे जीव को विशेष ज्ञान निर्मलत्ता का कारण है | 
सामान्य अर्थात्‌ द्रव्य और विशेष अर्थात्‌ पर्याय, इसलिये द्रव्य की 
अपेक्षा पर्याय बलवान है ऐमा नहीं कहना है घ॒र्म प्रगट करने में 
वलवान तो द्रव्य है, और द्रव्यस्तामान्य के आ्राश्नय से ही निर्मेलता 
होनी है, किन्नु वह यहाँ नहीं कहना है। यहाँ यह कहना है कि 
विशेष ज्ञान का होना वह निर्मंलता का कारण है। मै आत्मा 
नायक हेँ--ऐसी सामान्यकी दृष्टि तो निरन्तर रखना चाहियें। 
सामान्य आत्मा पर दृष्टि रखना और ज्ञान की विशेपता करना वह 
तिर्मेलता का कारण है--ऐसा यहां कहना है । “विद्येप जानने से 
विऋतप होते हैं-..इसप्रकार श्रज्ञानी एकान्त खीचते हैं, उन्हे 
समझाया है । 
>< >< >< 

[ दौर सं० २४७६ फाल्युन कृष्णा ८ रविवार ता० ६-२-५३ _] 

श्री तत्त्वार्थ मृत्र मे पहले सूत्र में कहा है कि---/सम्बस्दर्शन- 
जञानचारित्राणि मोक्षमार्ग ।” उनमें से यहाँ सम्यग्दर्शनकी वात चल 
रही है | आत्मा त्रिकाली श्र॒ुव पदार्थ है, उसका श्रद्धा नामका गुण 
भी त्रिकाल श्रूव एकरूप है । सम्यग्दर्शन श्रद्धाग्रण की निर्मेल पर्याय 
है शौर पमिथ्यादर्शन उसकी विपरीत पर्याय है। सम्यर्दर्शन झ्रात्माके 
झ्राश्चय से होता है, उसमें शास्त्र परम्परा निमित्त है, उसे न माने 
झौर कहे कि वह निमित्त ही नही है तो वह मिथ्याद्प्टि है | 
निम्मित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध कोन जाने और क्हे-कि आत्मा के 
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विकल्प के कारण परवस्तु श्राती है, तो घह निर्ित्त-नैमित्तिक 
सम्बन्धको नही समझता। शौर श्रात्मा के विकल्प में १रवबस्तु 
निमित्त ही नही है--ऐसा माने तो वह भी मिथ्यादप्टि है।' 

ज्ञानी को शास्त्र पढने का विकल्प श्राता है, किन्तू विकल्प भ्राया 
इसलिये शास्त्र श्रा जाता है--ऐसा नही है। एक द्रव्य दूसरे द्रव्य 
का कर्ता नही है । कोई ईश्वर को जगत का कर्ता मानता है, उसी 
प्रकार कोई जनी श्रात्मा को शरीरादि पर द्रव्यो का कर्ता भाने तो 
वह भी ईइ्वर को जगत्कर्ता माननेवाले की भाँति भिथ्यादृष्टि है । 
एक पदार्थ दूसरे पदार्थ का कर्ता तो नही है, किन्तु दूसरे पदार्थ को 
सहायक होता है ऐसा भी नही है --ऐसा ज्ञानी जानते हैं । स्वभाव 
के अ्वलम्बन से श्रात्मा मे निर्मेलता होती है तब ज्ञास्त्र को निमित्त 


कहा जाता है, इसलिये व्यवहारसे ऐसा भी कहा जाता है कि शास्त्र 
से निर्मंलता-होती है । 
पुनश्च, निश्चयाभासी तपरचरण को व्यथे क्लेश मानता है, 


किन्तु मोक्षमार्ग होने पर तो ससारी जीवो से विपरीत परिरत्ति 
होना चाहिये । देखो, यहाँ भ्रज्ञानी ऐसा कहता है कि हमे तपश्चरण 
की ग्रावश्यकता नही है, तो उससे कहते हैं कि जिसके मोक्षमार्गं 
प्रगट हुआ हो उसकी दशा ससारी जीवो से विपरीत होना चाहिये । 
स्वभाव के अ्रवलम्बन से राग कम करने का प्रयत्न न करे भौर 
मान ले कि हम पूर्ण हो गये हैं तो वह एकान्त निरचयाभासी मिशथ्या- 
दृष्टि है। जो मोक्षमार्गी है उसका राग कम होना चाहिये । 
इष्ट-अनिष्ट सामग्री राग-हो प का कारण नहीं है 
झज्ञानी ससारी जीव ऐसा मानते हैं कि इष्ट-भ्रनिप्ट सामग्री से 
राग-द्वेष होता है। ज्ञानी के भ्रज्ञान दूर हो गया है इसलिये ऐसा राग- 
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हैंप नही होता | ससारी को अनुक्कूल भोजनादि में प्रीति और प्रति- 
कूल सामग्री में ठप होता है | सामग्री अनुकुल--प्रतिकुल है ही नही, 
पधोकि वह तो जडकी पर्याय है, ज्ञानी तो उसे ज्ञानका ज्ञेय जानता 
है अज्ञानी सामग्री को दृष्ट-अनिष्ट मानता है । क्षुपा लगने को अ्रनिष्ट 
मानता हैं किन्तु वह अनिष्ट नही है, और भोजनादि प्राप्त होने को 
इष्ठ मानता है किन्तु वह इष्ट नही है । इसलिये परवस्तु में इप्ट-प्रनिष्ट- 
पना मानना वह मिथ्यात्व है | ज्ञानी पर द्रव्य को इप्ट-अनिष्ट नहीं 
मानता, इसलिये उसे पर द्रव्य के कारण राग-देप नहीं होते । अपनी 
निर्बेलता से अल्प रागादि होते हैँ, उनके नाशके लिये विमित्त की शोर 
से कथन द्वारा भोजनादि छोडने का उपदेश आता है । 

तत्त्वहृष्टि कैसी है ? वह लोगो ने नही सुनी है । मोक्षमार्ग का 
मूलधन ( रकम ) क्‍या है, उसकी खबर नही है | सम्यग्दर्थन वह 
मूलघन है; उसकी यहाँ वात करते हैं । सम्यग्हप्टि परवस्तु को 
इण्ट-अनिप्ट मानकर राग्र-टेंप नहीं करता। परवस्तु के कारण 
राग-द्वंप नहीं होता । परके कारण राग होता हो तो केवली को भी 
होना चाहिये | यहाँ पण्डितजी ने यथार्थ वात कही है । सुकौशल 
मुनिके शरीरको वाधिन खाती है, जो उनकी पूर्व भवकी माता थी ॥ 
सुकोशल मुनिको उस पर टेप नहीं होता | यदि निमित्त के कारण 
हेप होता हो तो मुनिको द्वेप होना चाहिये, किन्तु ऐसा नही होता ॥ 
जिसे इप्ट-प्निप्ट सामग्रो देखकर राग-देप हो वह सम्यग्हष्टि नहीं 
किन्तु मिथ्याहप्टि है । 

आत्माकी पर्याय में विकार होता है वह भाववन्ध है, और उस 
समय एक क्षेत्रावगाही रूपसे कर्म का वन्धन होता है वह द्रव्यवन्ध 
है द्रव्यवन्ध हुआ वह जड है और भाववन्ध प्रात्माकी पर्याय में है । 
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द्रव्य वन्ध मे भाव बन्ध का श्रभाव है। दो प्रथक्‌ वस्तुएँ है । वे निकट 
रहने से एक दूसरे मे मिल जाये--ऐसा नही है। कर्म अपने द्रव्य- 
क्षेत्रकाल-भाव मे रहते है शर आत्मा श्रपने द्व्य-क्षे त्र-काल-भाव मे, 
इसलिये आत्मा मे कर्म नही है और कर्म मे श्रात्मा नही है, दोनो 
का स्वतत्र निमित्त-नेमित्तिक सम्बन्ध है। श्रजीव और जीव 
दोनो तत्त्व भिन्न भिन्‍न है, ऐसा न माने तो सात तत्त्वों की भी 
पथाथ प्रतीति ५ ही रहती, इसलिये जिसे जीवादि तत्त्वो की 
भी खबर नही है उसे सम्पग्दर्शन नही होता । 

निरचयाभासी को कहते है कि-मोक्षमार्गी को तो सप्तारी जीवो 
से उलटी दशा चाहिये, पर मे इष्ट अनिष्ट बुद्धि छोडकर परिणामों 
की शुद्धता करने के कालमे विकल्प तो श्राते है किन्तु कम होते हैं। 
यदि स्वाधीनरूप से ऐसा साधन हो तो पराधीनरूप से इप्ट-श्रनिप्ट 
सामग्री प्राप्त होने पर रागद्वेष नही होता । धर्मात्मा को इच्छा के 
विनाशका पुरुषार्थ होना चाहिये | निजस्वरूप मे सावधान रहने से 
ही विकल्प-इच्छा का श्रभाव होता है । यदि इच्छा का नाश हो तो 
उसके निमित्तो का श्रभाव हुए बिना भी न रहे । परवस्त के कारण 
राग होता है--ऐसा ज्ञानी नही मानता । स्वभाव के प्रयोजन बिना 
राग नही छूटता । परवस्तु छूटने से राग छूट जाये--ऐसा नही है । 
जब ज्ञान के पुरुषार्थ से राग सहज ही छूट जाता है, तब कर्म उनके 
अपने कारण छूट जाते हैं । 

ज्ञानी को स्वाधीनरूप से पुरुषार्थे करके राग-द्वेष को छोडना 
चाहिये । ऐसी साधना मे चाहे जैसी इष्ट-प्रनिष्ट व सामग्री का 
सयोग हो तथापि ज्ञानी को राग-द्वेष नही होता । 

श्रव देखे तो, भिथ्या श्रद्धान के कारण एकान्त भिशिचयाभासी 
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को अनशनादि से द्वेप हुआ है इसलिये वह उन्हे क्लेश कहता है । 
प्रनशनादि को क्लेश का कारण माना तो भोजनादि में इप्ट पन्रा 
हुआ। इसप्रकार परवस्तुर्मे इप्ट-प्रनिष्ठपना हुए बिना नहीं रहा। ऐसी 
दशा तो पर्यायह॒प्टि ससारियों के भी होती है, तो फिर तूने मोक्ष- 
भार्गी होकर क्या किया ? तुझमें और मिथ्याहप्टि में कोई श्रन्तर 
नही रहा--ऐसा कहते हैं । 
८ ्् ८ 
[वीर छ॑० २४७६ छाल्युन कृष्णा १० सोमवार वा० £-२-५३ ] 
भिव्याहष्टि निश्चयाभासी को वधार्थ राग कम करने की भावना 
भी नहीं होती, इसलिये वह कहता है कि---प्तम्यग्दृष्टि तपरचरण 
नही करते, इसलिये हम भी नही करते ! 


उत्तर---तपका श्रर्थ तो इच्छा का मिरोध पूर्वक चैतन्य स्वरूप 

में विश्वान्तरूप प्रतापवन्त रहना है। सम्यग्दृष्टि को ही यथार्थ 
इच्छाका निरोध होता है, मिथ्यादुष्टि को नही होता | सम्यब्दृष्टि 
ससार में लाखो वर्ष तक रहता है। भगवान ऋषभदेव तेरासी लाख 
पूर्व संसार में रहे थे । सम्यरदृष्टि थे किन्तु मुनिषना धारण नही 
किया था । भ्रन्तर में स्वभावदृष्टि तो थी, किन्तु पुरुषार्थ की नि्े- 
लता के कारण चारित्रदशा अगीकार नही कर सके । सम्यर्दृष्टि को 
तप नही हो सकता, किन्तु श्रद्धान में तो वह तप श्र्थात्‌ चारित्र 
को श्रेष्ठ जानता है। श्रावकदशा में रहने पर भी मुनिपते की भावना 
चर्तेती है । अपनी पर्याय में श्रशक्ति होने के कारण चारित्र प्रगट 
“ नही होता--ऐसा जानते हैं। चक्रवर्ती के छियानवे करोड गाँव, 
छियानवे हजार स्त्रियाँ, छियानवे करोड़ पैदल, भौसठ हनार पुत्र 
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शौर बत्तीस हजार पुत्रियाँ होती है तथापि उनके भावना तो चारित्र 
दशा की होती है। मिथ्यादृष्टि का श्रद्धान ही ऐसा होता है कि वह 
तप को क्लेश मानता है, इसलिये तप श्रर्थात्‌ रागादि का नाश करके 
स्वभाव मे रमणता करने की उसे भावना भी नही होती । । 


धर्मात्मा को वाह्य में उपवासादि न हो, तथापि सम्यर्दृष्टि मे 
किचित्‌ दोष नही श्राता । मिथ्याहष्टि हठपुर्वंक चारित्र ग्रहण करे 
वह कही यथार्थ चारित्र नही कहलाता, क्योकि सम्यग्दर्शन के बिना 
चारित्र-त्प नही होता। श्रज्ञानी को चक्रवर्ती या तीर्थंकर पद का 
बन्ध नही होता । भ्रात्मा मे निबंलता से रागादि की पर्याय होती है, 
उसे उपादेय नही मानते, उसमे चक्रवर्ती या तीर्थंकर पद का बन्ध 
हो जाता है । जो शुभ भाव को श्रच्छा मानते हैं वे तो मिथ्याहृष्टि 
है, उन्हे चक्रवर्ती या तीर्थंकर पद की प्राप्ति नही होती । 


सम्यग्हष्टि को भावना तो तप की ही होती है । तब प्रइन उठता 
है कि --शास्त्र मे ऐसा कहा है कि तपादि क्लेश करते है तो करो, 
किन्तु ज्ञान के बिना सिद्धि नही होती उसका क्या कारण ? 


तप्वज्ञान के बिचा मात्र तप से धर्म नहीं होता 


उत्तर --जो जीव तत्त्वज्ञान से पराड्मुख है तथा तप से ही 
मोक्ष मानते हैं उन्हे ऐसा उपदेश दिया जाता है कि तत्त्वज्ञान के 
बिना मात्र तप से ही मोक्ष नही होता । तत्त्वज्ञान होने पर श्रात्मा 
की दृष्टि हुई, भासख़व की भावना छट गई, सयोग मे श्रनुकुलता- 
प्रतिकुलता की दृष्टि छूट गई, उसे भ्रात्मामे लीन होने पर इच्छा का 
निरोध होता है वह तप है । 
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श्रीमदु राजचन्द्रजी ने कहा है किः--- 


यम नियम संयम झाप कियो, पुत्ति त्याग विराग अथाग लक्यो, 
वनवास लयो मुख मौन रह्यो, हढ श्रासन पद्म लगाय दियो ॥१॥ 
मतपौन निरोध स्ववोध कियो, हठजोग प्रयोग सु तार भयो, 
जप भेद जपे तप त्योहि तपे, उरसेंहि उदासि लही सय पें ॥र।॥। 
सव शारत्रन के नय घारि हिये, मत मडन खंडन भेद लिये, 
वह साधन वार श्रनन्त कियो, तदपी कछु हाथ ह॒ज्ू व पर्यो ॥३॥ 
श्रव क्यो विचारत है मनसें, कछु और रहा उत्त साधन से ? 
वित्त सदगुरु कोय न भेद लहे, मुख झागल हैं कह वात कहें ? ॥४॥ 
करुता हम पावत हैं तुम की, वह वात रही सुग्ुरुणम की, 
पल में प्रगटे मुख झ्रागल से, जब सदुग्रुरुचन सुप्रेम बसें ॥शा। 
तनसे, मनसे घनसे सबसे, गुरुदेव की आन स्वशात्म बसें, 
तव कारज सिद्ध बने अपनो, रस अमृत पावहि प्रेम घनो ॥६॥ 
घ्ठ ध्डि घ्छ 

पंच महान्रत घारण किये, वारह-बारह महीने के उपवास किये, 
जड्भूल में रहा, मौन घारण किया, तप करके सूख गया, शास्त्र पढे, 
ग्यारह अ्रग का ज्ञान किया, मत का मडन-खडन किया, किन्तु पर- 
लक्ष छोडकर आत्मा का लक्ष नही किया । वाह्य साधन अनन्तवार 
किये किन्तु आत्मकल्यास नही हुआ । सद्गुरुका समागम करके 
वस्तु का मर्म नही जाना। 

यहाँ ऐसा कहा है कि जो तत्त्वज्ञानसे पराड्मुख है वह मिथ्या- 
हृष्टि है । सातो तत्त्व पृथक्‌-पृथक्‌ हैं--ऐसा जिसने यथार्थ नही जाना 

वह भ्रात्मा से पराइमुख है, ऐसा इसमें भरा जाता है | जो तत्त्व ज्ञान 
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से पराइमुख है श्नौर मात्र बाह्य तप से मोक्ष मानता है वह मिथ्या* 
दृष्टि है । 


पहले तत्वज्ञान करना चांहिये 


कोई कहे कि तत्त्व ज्ञान तन हो उसे क्या करना चाहिये ? उससे 
कहते हैं कि पहले तत्त्व ज्ञान करना चाहिये | शुभाशुभ भाव तो 
क्रमानुसार आते हैं। शुभ-अशुभ भाव मे हृष्टि श्रोर रुचि है उसे 
बदलकर ऐसी रुचि करना चाहिये कि में श्रात्मा चिदानन्द हूँ । पर 
पदार्थों की पर्याय भ्रात्मा नही कर सकता । स्त्री, कुटुम्ब, पैसा, शरीर, 
कर्म भ्रादि की पर्याय जिसकाल जैसी होना है सो होगी, उसे बंद- 
लना नही है । श्रौर शभ्रात्मा की पर्याय मे जो घुभाशुभ परिणाम होते 
हैं उन्हें भी नही बदलना है। श्रात्मा ज्ञानानन्द है, ऐसी रचि करना 
वह सम्यग्दशेंनका यथाथे उपाय है । 
>८ ८ ८ 
[ वीर स« २४७६ फाल्युन कृष्णा ११ मगलवार ता० १०-२-५३ ] 


श्रात्मा मे विकार होता है वह ग्रास्नव है। शुद्धात्मा की दृष्टि 
से जिसका राग कम हो जाता है उसे बाह्य मे उस प्रकार का त्याग 
होता है । इसका श्ञास्त्र मे निषेध नही किया है । यदि शास्त्र मे राग 
का श्रभाव करने का उपदेश न दिया हो तो गणधघरादि उसका उद्यम 
किसलिये करें ? इसलिये शक्ति-अनुसार तप-त्याग करना योग्य है । 
ज्ञानी शक्तिका उल्लघन करके तपादि नही करते उनके सहज दशा 
होती है, तपमे अरुचि चही होती । यदि तपमे क्लेश हो तो धर्म नही 
किन्तु भ्रातंध्यान है, भौर विदुद्ध ( शुभ ) परिणाम हो तो पुण्य होता 
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है, इसलिये शक्ति-अनुसार तप करना योग्य है ।--बह ठप की वात 
कही । अब वृत्त की वात्त कहते हैं । 

पुनण्च, तू ब्रतादि को वन्धन मानता है, किन्तु स्वच्छन्दवृत्ति तो 
भ्ज्ञानावस्थामें भी थी। ज्ञान प्राप्त होनेसे तो वह परिणतिको 
रोकता ही है| ज्ञान मे एकाग्रता होने से राग परिणति रुकती है, 
तथा परिणति रोकने के लिये वाह्य में हिसादिके कारणो का त्यागी 
भी अवश्य होना चाहिये | यह वात निमित्त से है| वाह्य क्रिया से 
परिण।म नही रुकते, किन्तु जब उस प्रकार का राग नही होता तव 
नानी उस क्रिया से रहित होते हैं तौर ऐसा कहा जाता है कि वाह्म 
पदायव छूट गये । 

अब निदचयाभासी मिथ्याहृष्टिका प्रब्न है कि हमारे परिणाम तो 
शुद्ध हैं, वाह्य त्याग नहीं किया तो न सही ? 

परिणाम और वाह्मक्रिया का निमिच ने मित्तिक सम्बन्ध 

उत्तर --नित्चयाभासी होने से उस्ते समभाते हैं कि निमित्त 
नेमित्तिक सम्बन्ध कंसा है--यदि वे हिंसादि कार्य तेरे परिणाम के 
चिमित्त बिना स्वय होते हो तो हम ऐसा ही मान लें। द्वव्य हिंसादि 
की पर्याय तो जड़ है, वह तो जड के कारण स्वयं होती है, किन्तु 
उसका निमित्त तू होता है। भाव हिसा-मारने श्रादिक परिणाम तो तू 
करता है, तथापि तेरे परिणाम शुद्ध हैं ऐसा कंसे हो सकता है ? तेरे 
परिणाम निमित्त हें इसलिये हम ऐसा कहते हैं कि परिणाम द्वारा 
कार्य होता है । हरियाली कठती है उस समय वह कटने की क्रिया 
तो जड की है, किन्तु ऐसा नही हो सकता कि उस समय जीव के 
परिणाम शुद्ध हो । मुनिके ऐसी क्रिया नही होती, क्योकि उनके ऐसे 
परिणाम नही है। 
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हिंसा करूँ, झूठ बोलूं श्रादि परिणाम जीव करता है, श्रौर 
उस समय वाह्मय क्रिया उसके श्रपने कारण स्वय होती है | विपय 
सेवन की क्रिया शरीर द्वारा हो श्ौर कहे कि मेरे परिणाम ऐसे है 
ही नही, तो वह परिणाम को नही जानता | प्रमाद से चलने की 
क्रिया होती है, वह उस प्रकारके परिणाम बिना कंसे होगी ? वेसे 
परिणाम व हो तो वैसी क्रिया नही होगी,---ऐसा निमित्त नैमित्तिक 
सम्बन्ध है । खाने के परिणाम करता है भौर बाह्य मे भोजन की 
क्रिया होती है, तथापि वहाँ परिणाम छुद्ध हैं ऐसा माने वह मिथ्या- 
दृष्टि है। शरीरादि की क्रिया तो जड की है, किन्तु उस समय 
परिणाम तो जीव के है । लक्ष्मी का सग्रह होता है वह जड की 
क्रिया है, किन्तु उस समय परिग्रह श्रौर लोभ के परिणाम जीव के 
हैं, उसे जो शुद्ध भाव मानता है वह मिथ्याहा्टि है । 

युद्ध की क्रिया स्वयं जड के कारण होती है, किन्तु उस समय 
जो जीव उस क्रिया में सलग्न हो वह कहे कि मेरे परिणाम शुद्ध हैं 
तो वह बात मिथ्या है, क्योकि उन परिणामों का भश्ौर जड की 
क्रिया का निमित्त नैमित्तिक सम्बन्ध है । निभित्त से कार्य होता है- 
ऐसा जो मानता है वह मिथ्यादृष्टि है, किन्तु शरीरादि जड मे कार्य 
होता है उस समय अपने परिणाम श्रशुद्ध हैं उसे न माने तो वह भी 
मिथ्यादृष्टि है। मकानादि की क्रिया होती है वह तो जड की है, 
किन्तु वह होते समय जिस रागी जीव का निमित्त है वह ऐसा कहे 
कि भूफे वहाँ वीतराग भाव था तो वह बात मिथ्या है। श्रात्मा जड 
की क्रिया तो तीन काल मे नही कर सकता, किन्तु पैसादि के सबध * 


में भ्पने को अद्युभ भाव होते हैं उन्हे जो शुद्ध परिणाम माने वह 
._निएचयाभासी मिथ्यादृष्ठि है । 
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खाने-पीने तथा पैसा लेने-देने श्रादि की क्रिया तो तू उद्यमी 
होकर करता है, श्रर्थात्‌ उस प्रकार का राग तो तू उच्चयमी होकर 
करता हैँ, उस राग का आरोप जडको क्रिया मे किया है। कोई 
ऐसा कहे कि हम पच्चोस व्यक्तियों को भोजन का आमन्चरा दें छोर 
जब वे भोजन करने आयें तव कह दे कि भोजन की क्रिया नही 
होना थी इसलिये नही हुई, किन्तु पच्चीस व्यक्तियों को आमन्त्रित 
करने का राग तो स्वयं किया था, इससे उनकी व्यवस्था का राग 
भो स्वय करता है, इसलिये ऐसा कहा है कि पर की क्रिया उद्यमी 
होकर स्वय करता है | ऐमा निमित्त नैमित्तिक सम्बन्ध है उसका 
ज्ञान कराते हैं। आहार लेता है श्नौर इच्छा न हो ऐसा नही हो 
सकता | केवली भगवान के इच्छा नहीं है इसलिये उनके आहार भी 
नही है | मुनि वस्त्र-पात्रादि रखे और कहे कि हमारी इच्छा नही 
है, हमे मृर्छा नही है तो वह भूठा है । भावलिगी मुनि को ऐसे मूर्छा 
के परिणाम नही हैं इसलिये उनके वस्त्रादिका परिग्रह भी नही 
होता,--ऐसा निमित्त न॑मित्तिक सम्वन्ध है । 


आत्मा हिसादि के परिणाम तो स्वय पुस्पाथ॑ पूर्वक करता है । 
वे परिणाम होते हैं इसलिये पर में हिसादि की क्रिया होती है ऐसा 
भी नही है, तथापि हिंसादिकी क्रिया के समय अपने परिणाम अग्युभ 
- होते हैं, उन्हे शुद्ध परिणाम माने तो वह कूठा है-मिथ्यादुष्टि है ।- 
इस प्रकार परिणाम स्वय करे और माने कि वे परिसख्ताम मुझे होते 
ही नही, तो उसके उत हिंसादि परिणामों की वाश करने का पृरुपार्थ 
नहीं होता । जब अपने में अशुभ भाव होते हैं उस समय बाह्य में 
हिसादि की क्रिया होती है, उसे तो तु गिनता नही है औद परिणाम 
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शुद्ध है ऐसा मानता है, किन्तु ऐसा मानने से तेरे परिणाम कभी 
सुधरेंगे नही, भ्र्थात्‌ भ्रशुद्ध परिणाम ही रहेगे। 

भ्रात्मशानी सन्त मुन्ति श्राहार की क्रिया मे दिखाई देते है उस 
समय भी उनके शुभ भाव होते है | श्राह्दरका विकल्प शुद्धभाव नही 
है ।--ऐसा निमित्त नैमित्तिक सम्बन्ध है, उसे मानना चाहिये । 

श्रब प्रश्न करते है कि---परिणामो को रोकने से बाह्य हिंसादि 
को कम किया जा सकता है--यह वात तो ठीक है, किन्तु प्रतिज्ञा 
करने मे तो बन्ध होता है, इसलिये प्रतिज्ञारूप ब्रत श्रगीकार नही 
करना चाहिये । 

सम्यग्दशन के पश्चात्‌ ही सच्ची प्रतिज्ञा होती है । 

उत्तर --जिस कार्य को कर लेने की श्राशा रहे उसकी प्रतिज्ञा 
नही की जाती, तथा उस राग भाव से कार्य किये बिना भी श्रविरति 
का बन्ध होता ही रहता है, इसलिये प्रतिज्ञा श्रवश्य करना योग्य है। 
रागका जितना भाव है उतना बन्धन है। प्रतिज्ञा करने की बात तो 
सम्यग्द्शन होने के बादकी है । सम्यग्दशंन के बिना यथार्थ प्रतिज्ञा 
नही होती | प्रतिज्ञा लेने का विकल्प ज्ञानी को श्राये बिना नही 
रहता । ज्ञानी समभता है कि जो विकल्प है सो राग है, तथापि 
ब्रतादि की प्रतिज्ञा का विकल्प भ्राता है । सम्यर्दृष्टि को प्रतिज्ञा 
में परिणाम की दृढता होती है। यहाँ १र की बात नही है, इसलिये * 
बाह्य में ऐसे कार्य नही करना चाहिये यह तो निभित्तका कथन है, 
किन्तु 'ऐसे परिणाम नहीं करना चाहिये',-...इस प्रकार ज्ञानी 
स्वभावदृष्टिपूर्वंक परिणामों को दृढ करते है । और कार्य करने का 
बन्धन हुए बिता परिणाम कैसे रुकेगे ? प्रयोजन होने पर तद्रूप 
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परिणाम अवश्य हो जायेगे अथवा प्रयोजन हुए बिना भी उनकी 
आशा रहती है, इसलिये प्रतिज्ञा अवश्य करना योग्य है। और यदि 
आत्मा के भान विना प्रतिज्ञा ले ले तो वह वाल ब्रत है । 


प्रइन ---प्रतिज्ञा लेने के पदचात्‌ न जाने कंसा उदय श्रा जाये 
और प्रतिज्ञा भद्भ हो जाये तो महा पाप लगेगा, इसलिये प्रारव्घा- 
नुसार जो कार्य होता हो वह होने दो, किन्तु प्रतिज्ञा का विकल्प नही 
करना चाहिये । 


उत्तर -प्रतिन्ञा ग्रहण करते हुये जो उसका निर्वाह करना न 
जाने उसे प्रतिज्ञा नही करना चाहिये । साचुत्व--नग्नता ले ली हो 
“और आत्माका भान न हो, फिर उद्देशिक आहार भी ले ले तो वह 
बडा दोप है | समझे बिना हठ पूर्वक मुनिपना ग्रहरा करले और फिर 
प्रतिज्ञा-भद्भ करे वह महान पाप है| प्रतिज्ञा न लेना पाप नही है, 
किन्तु लेकर भद्भ करना महा पाप है | ऐसी प्रतिज्ञा नही लेना 
चाहिये जिसका निर्वाह न हो सके | श्रपनी शक्ति भ्रनुसार प्रतिज्ञा 
लेना चाहिये । प्रतिमा--ब्रत भी सहज होते हैं । कोई ग्रहस्थ श्राहार 
जल मुन्ति के लिये ही बनाये और कहे कि---“आहार शुद्धि, मत 
शुद्धि, वचन शुद्धि, काय शुद्धि,” तो वह असत्य है, उसमें धर्म तो 
नही है किन्तु यथार्थ शुभभाव भी नही है । 

* पुनवच, प्रत्तिज्ञा के बिना अविरत सम्वन्धी वन्‍्ध नहीं मिटता 
इसलिये प्रतिज्ञा लेना योग्य है। कोई कहे कि समन्तमभद्राचार्य ने 
सुनित्व ग्रहण करनेके पदचात्‌ प्रतिज्ञा भग की थी, तो वहाँ स्वच्छुन्द 
की वात नही है । वहाँ तो रोग हुआ था, और वंसे रोग में छुनिपना 
बनाये रखने का पुरुषार्थ नही था, श्रौर ग्रुरुकी श्राज्ञा थी इसलिये 
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वेसा किया है । समय आने पर पुन. मुनिपना ग्रहण कर लिया था। 
उन्होने हठ पूर्वक मुनिपना अ्गीकार नही किया था । जब उन्हे ऐसा 
लगा कि वंमानमे निर्वाह होना भ्रसम्भव है तव मुनिपना छोडा, 
किन्तु पहले से ही भावना नहीं थी कि समय श्राने पर छोड दें। 
इसलिये प्रतिज्ञा यथाशक्ति लेना ही योग्य है । 
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भ्रज्ञानी कहता है कि तीत्र कर्मों का उदय हो श्रौर गिर जाये 
तो ?--तो वह वात ठीक नही है । उदयका विचार करे तो कुछ भी 
पुरुषार्थ नही हो सकता । कर्म कर्मोेके कारण श्रातते हैं, उन पर दृष्टि 
रखने की श्रावश्यकता नही है। कर्मों का उदय भिन्न तत्त्व होने से 
भात्मा को बाधक नही हो सकता । स्वय स्वभाव का पुरुषार्थ करे तो 
कर्म अपने आप टल जाते हैं। जिसप्रकार--अपने मे जितना भोजन 
पचाने की शक्ति हो उत्तना भोजन लेना चाहिये, किन्तु कदाचित्‌ 
किसी को अ्रजी्ण हुआ हो और वह भय पूर्वक भोजन करना छोड 
ही दे तो उसकी मृत्यु हो जायगी। उसी प्रकार आत्मा के भाव 
सहित सहन शीलता पूर्वक प्रतिज्ञा लेना चाहिये, किन्तु कदाचित्‌ 
कोई प्रतिज्ञा से भ्रष्ट हुआ हो भ्रौर उस भय से प्रतिज्ञा न ले तो 
असयम ही होगा । इसलिये हो सके उतनी प्रतिज्ञा लेना चाहिये । 


किसी के जल्दी प्रतिज्ञा श्रा जाती है, किसी के बहुत समय 
पद्चात्‌ श्राती है। भरत चक्रवर्ती के चारिश्र बहुत समय पश्चात्‌ 
श्ाया था, तथापि चारित्रकी भावना नही छ्टती थी । 


सातवाँ अध्याय प्र 


ससार में प॑से का ग्राना-जाना झ्रादि काये तो कर्म के निमित्त 
अनुसार ही होते हैं, तथापि वहाँ कमाने श्रादि का श्रद्युम राग तू 
पुत्पाथे पूंक करता है। कर्मो से अशुभ राग नहीं होता, किन्तु 
विपरीत पुस्पारथ से अशुभ राग होता है, तो सच्चे पुरुषार्थ से आत्मा 
के भान द्वारा राग छोडने का प्रयत्न करना चाहिये । यहाँ निश्चया- 
भासी से कहते हैं कि यदि वहाँ ( भोजनादि में ) उद्यम करता है 
तो त्याग करने का उद्यम करना भो योग्य है। जब तेरी दया 
प्रतिमावत्‌ हो जायेगी तब हम प्रारब्व मानेगे, तेरा कर्तव्य नहीं 
सममभेगे, किन्तु तेरी दक्षा प्रतिमावत्‌ निविकल्प तो हुई नही है, तव 
फिर स्वच्छन्दी होने की युक्ति किसलिये रचता है ? हो सके उतनी 
प्रतिज्ञा करके ब्रत्त धारण करना योग्य है । 


शुभभाष से कर्म के स्थिति-अनुमाग घट जाते है | 


पुनहच, भगवानकी पूजा आदि पुण्य आन्च्रव हैं, धर्म नही है, 
किन्तु उससे वह शुभभाव छोडकर श्रशुभ भाव करना योग्य नहीं है । 
यात्रादि में कपराय की मन्दता का भाव वह पुण्य है, धर्म नही है, 
इसलिये वह हेय है--ऐसा अज्ञानी निःचयाभासी मानत्ता है | शुभ- 
भाव धर्म नही है इसलिये वह हेय है यह वात सत्य है, किन्तु उस 
शुभभाव को छोड़कर वीतराग हो जाये तो ठोक, और शअश्ुभ में 
वर्ते तो तूने अपना ही अहित किया है। आत्मा का भान होने के 
पच्चात्‌ भी स्वरूप में लीन न हो सके तो झुभभाव आता है किन्तु 
शुभ छोडकर अश्युभ में प्रवर्तन करना ठीक नहीं है । अज्ानी स्वभाव 
का पुरुषार्थ नही मानता और रागको टालने में भी नही मानता । 
उससे कहते हैं कि--शुभभाव परिणामों से स्वर्गादि की प्राप्ति होती 
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है, तत्त्व जिज्ञासा, श्रच्छी वासना श्रौर श्रच्छे निमित्तो से कर्म के 
स्थिति-अनुभाग कम हो जाये तो सम्यक्त्वादि की प्राप्ति भी हो 
जाती है। तत्त्वत घुभ परिणामों से सम्यग्दर्शन की प्राप्ति नही 
होती, किन्तु स्वभाव का पुरुषार्थ करने से होती है । में त्रिकाल घुद्ध 
चिदानन्द हुँ---ऐसी जो दृष्टि है वह सम्यग्द्शंन का कारण है, किन्तु 
सम्यग्दर्शन भे देवदर्शन-पुजन-तत्त्वश्ववणादि शुभभाव निमित्त हैं, 
इसलिये उनसे होता है ऐसा व्यवहार से कहा है । 

शुभभाव के निमित्त से कर्मो की स्थिति-रस कम हो जाते हैं । 
जड कर्मो की स्थिति-रस घटने का वह क्रम था, उस समय की 
योग्यता थी । वह पर्याय शुभभाव के श्राधीन नही है, किन्तु बुभभाव 
के साथ निमित्त नेमित्तिक सम्बन्ध कंसा होता है वह वतलाया है । 
तथापि कोई पदार्थ किसी दूसरे पदार्थ के श्राधीच नही है, प्रत्येक 
द्रव्य श्रसहाय है | श्रशुभ उपयोगसे नरक-निगोदादि होते हैं भौर 
बुरी वासना से कर्मों की स्थिति-भ्रनुभाग बढ जायें तो सम्यकत्वादि 
भी महा दुलंभ हो जाते हैं । शुभोपयोग से कषाय की मन्दता होती 
है और अशुभोपयोग से तीब्रता, इसलिये चुभ को छोडकर श्रशुभ- 
भाव करना उचित नही है। यहाँ उपदेश के वाक्य है। श्रज्ञानी 
छुभ-अ्रद्युभम के विवेक को नहीं समझता, उसे समभाते है कि-जिस 
प्रकार कड़वी वस्तु न खाना और विष खा लेना श्रज्ञान है, उसी प्रकार 


शुभ के कारण छोडकर तीज भ्रशुभ के कारणो का सेवन करना भी 
आज्ञान है । 


प्रघन--शास्त्र में शुभ-अशद्युभ परिणामों को समान कहा है-- 
श्राखव कहा है, दोनो बन्ध के कारण हैं, इसलिये हमे उनमे विशेष 
जानना योग्य नही है । 


सातवाँ अध्याय ष्७ 


उत्तर --जो जीव शुभ परिणामों को-दया, दान, पूजा, ब्रतादि 
को मोक्ष के कारण मानकर उपादेय मानता है वह मिथ्यादृष्टि है । 
वह ऐसा मानता है कि शुभ से क्रमण शुद्धता होगी, पुण्य-पाप 
रहित शुद्ध स्वभाव को वह पहिचानता नही है । साधक दा में 
घुभभाव आता है, किन्‍नु वह धर्म का कारण नही है | शुभभाव मन्द 
मलिन परिणाम है उसे जो मोक्षका कारण मानता है वह वीतराग 
देव को और उनके शास्त्रोको नही मानता, इसलिये वह मिथ्याहष्टि 
है। पुण्य-पाप रहित शुद्ध श्रात्मा के प्रवलम्वन से शुद्ध उपयोग 
प्रगट होता है उसकी उसे खबर नही है झ्ात्मा में शुभ परिणाम 
हो अथवा अशुभ--दोनो श्रशुद्ध हैं, और आरात्मा के झ्राश्नय से जो 
परिणाम होते हैं वे शुद्ध हैं। शुभ-अशुभ दोनो आराज्रव हैं, वन्ध हैं, 
मोक्ष के कारण नही हैं, इसलिये दोनो को समान वतलाते हैं । 


शुमाशुभ दोनों आखब हैं, किन्तु अशुभ को छोड़कर 
शुभ में प्रवर्तन करना योग्य है। 


शुभ परिणाम में कपाय मन्द है भ्ौर अ्रशुभ परिणाम में तीन 
है, इसलिये जिसे आत्मा की हप्टि हुई है उसके लिये व्यवहार की 
अपेक्षा से अशुभ की अपेक्षा शुभको अ्रच्छा कहा है | चोथे, पाँचवें, 
छट्टे गुणस्थान में ज्ञानी को घुभ परिणाम होते हैं, किन्तु ज्ञानी उन्हें 
वन्ध का कारण मानता है | मुनिको २८ मुलग्रुण के पालन का विकल्प 
आ्राता है वह पुण्याक्षव है, वह मोक्षका कारण नही है, चिकाली 
ज्ञायक स्वभाव ही मोक्षका कारण है। सम्यग्द्गन-ज्ञान-चारित्र- 
रूपी मोक्षमार्ग भी व्यवहारसे मोक्षका कारण कहा जाता है, क्योकि 


८८ मोक्षमार्ग प्रकाशक की किरणे 


वह श्रपूरां पर्याय है। श्रपुर्ण पर्याय मोक्षका सच्चा कारण नही है । 
वास्तव में तो त्रिकाली द्रव्य स्वभाव के शभ्राश्रय से ही मोक्ष प्रगट 
होता है । 


रोग तो कम या भ्रधिक बुरा ही है। जिस प्रकार बुखार कम 
श्राये तथापि बुरा है । ९६ डिग्री बुखार साल-दो साल तक रहे तो 
तपेदिक हो जाता है । किन्तु जिस प्रकार श्रधिक रोगकी अपेक्षा कम 
रोग को अ्रच्छा कहते हैं, उसी प्रकार कपाय मन्दता के परिणामों 
की रुचि रखे तो श्रात्मा की पर्याय में मिथ्यात्वरूपी टी० बी० लाग्र 
हो जाती है| शुभाशुभ राग दोनो को हेय समभमने पर भी स्वरूपमे 
लीनता न हो, तब श्रशुभ को छोडकर थुभ मे प्रवृत्ति करना योग्य 
है किन्तु शुभ को छोडकर भशुभ मे प्रवृत्ति करना योग्य नही है । 


प्रश्त --कामादिक और क्षुघादिक को शात करने मे श्रद्युभ- 
परिणाम हुए बिना नही रहते--किये बिना नही रहा जाता, किन्तु 
शुभ प्रवृत्ति तो इच्छा करके करनी पडती है। श्र ज्ञानी को इच्छा 
तो नही करना है, इसलिये शुभ का उद्यम नही करना चाहिये। 


उत्तर --सम्यण्ज्ञानी को श्रपने शुद्धात्मा की हृष्टि हुई है । ज्ञाना- 
नन्द के श्राश्रय से यथार्थतया राग कम होता है | भिध्याहष्टि जीव 
को भी कभी-कभी शुक्ल लेश्या के परिणाम श्राते हैं वह श्रपूर्व नहीं 
है, किस्तु भ्रात्मा के भान पूर्वक शुद्ध परिणाम होना वह अ्पूर्व है । 
जब तक छुद्धता मे लीन न हो तबतक ज्ञानी के भी शुभ परिणाम 
श्राते है उनमे उपयोग लगने से शौर उनके निमित्तसे विरागता बढने 
पर कामादिक हीन होते हैं । 


सातवां अभ्यातर बं 


अशुभ परिणामों में सक्लेचता अधिक है, और शुभ परिणामों से 
ल्घादिक में भो अप सक्‍लेशता होती है । जो अज्ञानी जीव एकान्त 
मानता है उसे उपदेश देते है कि घुभ परिणामों मे रागकी मन्दता 
होती है और स्वभाव की दृष्टि हो तो जितना अथ्युभ टले उतनी 
ग्रशुद्धता कम होती जानी है, इसलिये घुभोपयोगका भ्रभ्यास करना 
योग्य है | पुनश्च, उच्यम करने पर भी क्ामादिक झौर क्षुघादिक रहें 
तो उनके हेलु ऐसा करना त्राहिये जिसमें कम पाप लगे, किन्तु 
शुभोपयोग को छोटब्र मिद्यंक परापत्प प्रवर्तत करना बोग्य नही 
है। और तू कहता है कि “नानोको इच्छा नहीं है और चुमोपयोग 
इच्छा करमे से होता है,” किन्तु वह तो ऐसा है कि-जैसे कोई पुरुष 
किचित्‌ भी धन नहीं देना चाहता हो, किन्तु जब वहुत-सा घन 
जाने का समय झा दाता है तव इच्छा पूर्वक अल्प घन देने का 
उपाय करता है। यह तो दृष्टान्त है। उसी प्रकार धर्मी जीव को 
किचितु भो कपाय की भावना नहीं है। आखवकी भावना करे तो 
मिथ्यादृष्टि हो जाता है, किन्तु जब अधिक कपायत्प अश्ञुभभाव 
होने का समय आरा जाता है, तव वहाँ इच्छा करके भी वह अल्प 
फक्‍्पायरूप झुभमभाव करने का उद्यम करता है | उसमें जो व्यक्त 
रागादि होते हैं वह अ्मदुश्रत्त उपचरित व्यवहारनवका दविपय है, और 
अव्यक्त रागादि अमदुश्भबृत अनुपचचर्ति व्यवहास्तवका विपय है । 
ज्ञानी उन्हें जानता है। वहाँ कहते हैं कि श्रगुभ परिणामों में दीन 
विपरीत पुरुपार्थ है और थुभ परिणामों में मन्द विपरीत पुस्पा्थे 
है, तथा शुद्ध परिणामों में सीधा-सच्चा पृत्पाथ्थ है। अनानी शुभ 
परिणामो को घर्म मानता है, कर्मों से विकार का होना मानता है 
अथवा छुम परिणाम आते ही वहीं, ऐसा मानता है--वह सव धूल है 


श 


मात्र निश्चयावलम्बी जीव की प्रवृत्ति 


[ इन मोक्षमार्ग प्रकाशक के प्रवचनों मे, ( पहले जब अनेक यात्री सोनगढ 
श्राते थे तव ) पृष्ठ २१२ से २१८ तक का भाग छोप रखकर आगे वचनिका हुई 
थी । यह प्रवचन उसी शोष भाग के हैं। विषयकी सुसम्बद्धता के लिये मूल ग्रथ 
के क्रमानुसार यह प्रवचन यहाँ रखे गये हैं। ] 


[ द्वितीय वैशाख कृष्णा १ गुरुवार ता० ३०-४-५३ _] 


जिसे श्रात्माकी यथार्थ प्रतीति श्र ज्ञान नही है किन्तु श्रपने को 
ज्ञानी मानकर स्वच्छुन्द पुर्वक प्रवतंव करता है ऐसे जीव की प्रवृ- 
त्तिका यह वर्णन है । एक शुद्ध श्रात्मा को जानने से ज्ञानीपना होता 
है, भ्रन्य किसी की श्रावरयकता नही,---ऐसा जानकर वह जीव कभी 
एकान्त में बेठ जाता है श्र ध्यान मुद्रा रखकर “मै सर्वे कर्म उपाधि 
रहित सिद्ध समान श्रात्मा हूँ--.इत्यादि विचारो द्वारा सन्तुष्ट होता 
है, किन्तु वे विशेषण किस प्रकार सम्भवित-अभ्रसम्भवित हैं उसका 
विचार नही है, श्रथवा श्रचल, भ्रवण्डित श्रौर श्रनुपमादि विशेषणो 
द्वारा श्रात्माको ध्याता है, किन्तु वे विशेषण तो श्रन्‍्य द्वव्यो मे भी 
सम्भवित हैं । और वे विशेषण किस श्रपेक्षा से हैं उसका भी विचार 
नही है, किसी भी समय--प्तोते, बेठते, उठते--जिस-तिस श्रवस्था 
मे ऐसा विचार रखकर अपने को ज्ञानी मानता है । ज्ञानीको श्राखव- 
बन्ध नही है--ऐसा भ्रागम मे कहा है, इसलिये जब कभी विषय- 
कषाय रूप होता है, वहाँ बन्‍्ध होने का भय नही है, मात्र स्वच्छन्दी 
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होकर प्रवृत्ति करता है । पर्याय का विवेक नही करता, सात तत्त्वो 
को जानता नही है और “में ज्ञानी हैं ऐसा मानकर स्वच्छन्द- 
पूर्वक वर्तता है, वह निरचयाभासी मिथ्याहृष्टि है। उसे निरचय का 
भान नही है, मात्र उसका नाम लेकर श्रपने स्वच्छन्द का पोषण 
करता है। 


पर्यायमें सिद्धदशा प्रगटठ नही हुई है, तथापि “में कर्म रहित सिद्ध 
समान हूँ-.ऐसा मानकर सन्तुष्ट होता है । द्रव्यहष्टि से आत्मा को 
सिद्ध समान कहा है, किन्तु ऐसी दृष्टि तो भ्रगट नही हुई है ओर 
पर्यायसे अपने को सिद्ध मानता है, पर्यायमे जो रागादि विकार होते 
हैँ उन्हें नही जानता | श्नौर श्रचल, अखण्ड, अनुपम--ऐसे विशेषणों 
से झ्रात्माका ध्यान करता है, किन्तु ऐसी श्रचलता, अखण्डतादि त्तो 
जडमे भी सम्भव है। जीवके स्वभावकी तो ख़बर नही है तथा 
पर्यायका भी विवेक नही करता और कहता है कि ज्ञानीको आसूब 
वन्ध नही हैं ऐसा आगममे कहा है। भ्रागमका नाम लेता है, किन्तु 
स्वयको तो वैसी दृष्टि शगट नही हुई है, तथापि “में भी ज्ञानी हैँ- 
ऐसे अ्रभिमान-पूर्वक स्वच्छन्द प्रवृत्ति करता है। सम्यग्इष्टिके नियम 
से ज्ञान-वैराग्य होते हैं, वहाँ उसे हृष्टि-अ्रपेक्षासे भवन्ध कहा है, 
किन्तु पर्यायमे जितना राग है उतना तो वन्धन है । 


अविरत सम्यहृष्टि श्रपने को द्वव्यहष्टिसे भ्वन्ध जानता है, किन्तु 
पर्यायसे तो श्रपने को तृणतुल्य मानता है कि---अहो | मेरी पर्यायमे 
अभी पामरता है। स्वभावकी प्रभुुता होने पर भी पर्यायमे अभी 
हुत अल्पता-पामरता है । श्रहो, कहाँ केवलीकी दशा, कहाँ सन्‍्त- 
मुन्ियोका पुरुषार्थ ! और कहाँ मेरी पामरता --इसमप्रकार 


धर मोक्षमार्ग श्रकाशक की किरणें 


सम्यग्दृष्टिको पर्यायका विवेक होता है। इस निः्चयाभासी श्रश्नानीने 
तो स्वभावकी दृष्टि करके पर्यायमे श्रनन्तानुबन्बीका श्रभाव नही 
किया है, ज्ञान-वेराग्यका परिणमन उसके नही हुआ है, और शअ्रभि- 
मान पूर्वक स्वच्छन्दसे क्रेध-मान-मायादिरूप प्रवर्तेन करता है । 
श्री समयसारके कलशमे कहा है कि --- 


सम्पग्दष्टि: स्वय्मयमहं॑ जातु वनन्‍्धो न में स्था 
दिव्युचानोत्पुलकवदना रागिणोधष्प्याचरन्तु । 
आलम्बन्तां समितिपरतां ते यतोड्द्यापि पापा- 
आत्मानात्मावगसविरहात्सन्ति सम्यवत्वरिक्ता! ॥१३७॥ 


अर्थ --अपने श्राप ही “मे सम्य्दृष्टि हूँ, मुझे कभी भी वन्ध 
नही है/---इसप्रकार ऊँचा फुलाया है मुह जिसने, ऐसे रागी वेराग्य 
शक्ति रहित भी श्राचरण करते है तो करे, तथा कोई पच समिति 
की सावधानीका भ्रवलम्बन करते हैं तो करे, किन्तु ज्ञान शक्तिके 
बिना अ्रभी भी वे पापी है। वे दोनो श्रात्मा-अनात्माके ज्ञानरहित- 
पने से सम्यक्त्व रहित ही हैं । 


जिसे चेतन्यकी रुचि नही है, विषयादिसे भिन्नताका भान भी 
नही है, विषय-कपायोमे मिठासपुर्वक वतंता है और वेराग्यशक्तिसे 
रहित है, तथा आत्माको पर्यायसे भी शुद्ध मानकर अभिमानसे स्व- 
च्छन्द प्रवृत्ति करता है वह पापी ही है, और कोई जीव ब्रत-समिति 
आ्रादि करें तथापि निश्चयसे पापी ही है । चेतन्यकी दृष्टि नही है, 
भनन्तानुबधी कषायका भ्रभाव होकर वैराग्यका परिणश॒मन नही हुआ 
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है भौर अपने को सम्यग्दूप्टि मानकर वतंते हैं वे तो पापी ही हैं। 
कहा है कि --- 
ज्ञानकला जिनके घद बांगी, 
ते जगमॉहि सहज बेरागी। 
ज्ञानी मगन पिपयसुखमॉही, 
यह. विपरीत संभव नाहीं॥ 
जिसके श्रन्तरमे भेदज्ञानकहूपी कला जाग्रृत हुई है, चैतन्यके 
आननन्‍्दका वेदन हुआ है ऐसे ज्ञानी धर्मात्मा सहज वेरागी हैं, वे 
ज्ञीनी विषय-कपायोमे मग्न हो ऐसी विपरीतता सभव नही है। 
जिसे विपयोमे सुख बुद्धि है वह जीव ज्ञानी है ही नही भ्रन्तरग 
चेतन्यसुखके श्रतिरिक्त सर्व विषयसुखोके प्रति ज्ञानीको उदासीनता 
होती है । श्रमी श्रन्तरमे भ्रात्माका भान न हो, तत्त्वका कोई विवेक 
न हो, वेराग्य न हो और ध्यान में वंठकर अपने को ज्ञानी मानता 
है वह तो स्वच्छुन्दका सेवन करता है । ज्ञान-वेराग्य-शक्तिके बिना 
वह पापी ही है, श्रात्मा और अनात्माका मेदज्ञान ही उसे नही है । 
यदि स्व-परकरा मेदज्ञान हो तो परद्रव्योके प्रति वेराग्य हुए बिना 
नरहे। 
प्रन्‍्त --मोहके उदयसे रागादि होते हैं, पृर्वकालमें जो भरत 
चक्रवर्ती श्रादि ज्ञानी हो गये है उनको भी विषय--कषायका राग 
तोथा? 
उत्तर --ज्ञानी को अभी चारित्र मे कमजोरी की भ्रस्थिरता है, 
इसलिये रागादिक होते हैं वह सत्य है, परन्तु वहाँ राग करने का 
अ्रश्िप्राय नहीं है, रचि नही है, वुद्धिपूर्वक राग्र नहीं होता । बुद्धि- 
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पूवेक अर्थात्‌ रुचिपुर्वंक-श्रभिप्राय पूर्वक रागादिक धर्मी को नही 
होते, किन्तु अभी जिन्हे रागादिक होने का कुछ भी खेद नही है-- 
भय नही है और रागादिक मे स्वच्छन्द पुवंक वर्तते हैं उनकी तो 
श्रद्धा भी सच्ची नही है । रागका होना बुरा है--दोप है। भरे | 
पर्यायमे श्रभी पामरता है इसलिये यह दोप हो जाते हे,--इसप्रकार 
ज्ञानीको पापका भय होता है--पाप भीरुता होती है | ऐसे विवेकके 
बिना तो सम्यग्हष्टिपना होता ही नहीं। जिसे परभवका कोई भय 
नही है वह तो मिथ्यादृष्टि पापी ही है । घर्मी जीवकों रागादिक भाव 
करने का अभिप्राय तो नही है, भ्रोर श्रस्थिरताके रागको टालने के 
लिये भी बारम्बार चंतन्‍्यकी ओर का उद्यम करता रहता है | भरत 
चक्रवर्ती श्रादि को तो अ्न्तरमे रागरहित दृष्टि थी, और अनन्तानु- 
वच्धीका भ्रभाव था। उनका उदाहरण लेकर भमिथ्यादुष्टि यदि 
स्वच्छुन्द पूर्वक प्रवृत्ति करे ती उसे तीज आासूब-बन्ध होगा। मै 
ज्ञानी हैँ, मुझे कोई दोष नहीं लगता-ऐसा मानकर जो स्वच्छन्दी 
श्र मन्द उद्यमी होकर वतंता है वह तो ससार मे डूबता है। भौर 
परद्रव्यसे जीवको दोष नही लगता ऐसा कहा है, किन्तु जो ऐसा 
समझे वह ज्ञानी निरगंल स्वच्छन्द प्रवृत्ति नही करता। परद्रव्यसे 
दोष नही लगता--ऐसा समभनेवालेको परद्रव्यके प्रति वेराग्य होता 
है । परकी रुचि करे, परके कार्यका श्रभिमान करे, स्वच्छ॒ुन्द पुर्वेक 
वर्ते तो वहाँ अपने झपराघसे बन्धन होता है । परद्रव्यके कह त्वका 
अभिप्राय करे और कहे कि “में ज्ञाता हैँ --किन्तु ऐसा कभी नहीं 
हो सकता, क्‍्योकि--- 
करे करम सोई करतारा | 
जो बाने सो जाननहारा ॥ 
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जो करता नहि जाने सोई। 
जाने सो करता नहिं होई॥ 


कद त्वको माने वह श्ञाता नही रहता, और जो ज्ञाता है वह 
कह त्वको नही मानता, इसलिये पर्यायमे रागद्वेपादि विकारभाव 
होते हैं उन्हें बुरा जानना चाहिये, श्रौर उस विकारकों छोडने का 
उद्यम करना चाहिये | पहले अशुभ-पापभाव छट जाते हैं भौर शुभ 
होता है, फिर शुद्धोपयोग होने पर ब्रतादिका शुभराग भी छूट जाता 
है, इसलिये पर्यायका विवेक रखकर शुद्धोपयोगका उद्यम करना 
चाहिये । 


पुनश्य, कोई जीव व्यापारादिक तथा स्त्री सेवनादि कार्यों फो तो 

फेम करता है, किन्तु शुभको हेय जानकर शास्त्राभ्यासादि कार्यों में 
भवृत्त नहीं होता और वीत्तराग भावरूप शुद्धोपयोगको भी प्राप्त 
नही हआ है, वह जीव घर्म-अर्थ-काम-मोक्षरूप पुरुषार्थ से रहित 
होकर झालसी-निरुद्यमी होता है। उसकी निन्‍्दा श्री पचास्तिकाय 
की व्याल्यामें की है। वहाँ दृष्टान्त दिया है कि---”“जिसप्रकार 
वहुत-सी खीर-शक्कर खाकर पुरुष भ्रालसी होता है, तथा जिस- 
भकार वृक्ष निरुच्यममी है, उसीधप्रकार वे जीव आालसी-निरुद्यमी हुए 
हैं ।” भ्रव उनसे पूछत्ते हैं कि--तुमने वाह्ममे तो शुभ-अश्युभ कार्यों 
को कम किया, किन्तु उपयोग तो झ्रालम्बन बिना नही रहता, तो 
पुस्हारा उपयोग कहाँ रहता है? वह कहो । यदि कहे कि--- 
“आत्माका चितवन करते हैं,” तो श्ञास्त्रादि छारा अनेक प्रकारके 
आत्माके चिचारो को तो तुमने विकल्प कहा है, और किसी विद्ये- 
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घणसे श्रात्माको जानने में श्रधिक काल नही लगता, क्योकि 
बारम्बार एकरूप चितवनमे छद्मस्थका उपयोग नही लगता | श्री 
गणधघरादिक का उपयोग भी इसप्रकार नही रह सकता, इसलिये वे 
भी द्ास्त्रादि कार्यों मे प्रवृत्त होते है, तो तुम्हारा उपयोग गर- 
घरादिसे भी शुद्ध हुआ कंसे माने ? इसलिये तुम्हारा कथन प्रमाण 
नही है | जिसप्रकार कोई व्यापारादिक में निरुद्यममी होकर व्यर्थ ही 
ज्यो-त्यो काल गेँवाता है, उसीप्रकार तुम भी घर्ममे निरुययमी 
होकर, प्रमादमे व्यर्थ काल व्यतीत कर रहे हो । 


जो चंतन्यका उद्यम करे उसके विपय-कपाय सहज सहज ही 
मन्द होते हैं । चेतन्यका उद्यम करता नही है, स्वाध्यायादि करता 
नही है श्रौर प्रमादी होकर वृक्षकी भांति पड़ा रहता है, तेरा उप- 
धोग तो प्रमादी होकर श्रशुभमे वर्तंता है श्रौर उसे तू शुद्धोपयोग 
बतलाता है, किन्तु गणघर देव जैसो के भी घुद्धोपयोग श्रधिक काल 
तक नही रहता । उन्हे भी शास्त्राभ्यासादिका शुभभाव प्रात्ता है, तो 
तू घुद्घोपयोगमे श्रधिक काल तक कंसे रह सकता है ? घुभभाव श्राये 
बिना नही रहता । राग कालमे स्वाध्यायादि शुभका उद्यम न करे 
तो अश्युम-पापभाव होगा, इसलिये परिणामका विवेक रखना 
चाहिये। निरुचयाभासी भ्रज्ञानी जीव परिणामका विवेक रखे बिना 
निरुयमी होता है श्र ज्यो-त्यो कर प्रमादमे ही काल गँवाता है । 
भन्तरमे भ्रानन्‍्दकी वृद्धि हो--शाति बहुत बढ जाये, उसका नाम 
शुद्धोपयोग है, किन्तु निरुचमी होकर ज्यो-त्यो बैठ रहने का नाम 
कही शुद्धोपयोग नही है। निरचयाभासी घड़ी भरमे चितवन जैसा 
करता है श्रौर पुन, विषयोमे प्रवृत्ति करता है, कभी भोजनादि 
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कार्योमि वर्तता है, किन्तु शास्त्राम्यास, पूजा-भक्ति आदि कार्यों को 
राग कहकर छोड देता है, शुभमें प्रवृत्ति न करके अज्युभमें वतंता है 
भौर शुद्धोपपोगकी तो उसे खबर ही नही है। जिसप्रकार कोई 
स्वप्तमे अपने को राजा मानता है, उसीप्रकार वह निरचयाभासी 
जीव भी स्वच्छुन्द पूवंक अपनी कल्पनाके अ्रमसे ही अपने को 
शुद्धोपपोगी-ज्ञानी मानकर वतंता है। मात्र शुन्यकी भाँति प्रमादी 
होनेको शुद्धोपपोगी मानकर, जिसप्रकार कोई अ्रल्प क्लेश होने से 
ग्ालसी वनकर पड़े रहने मे सुख मानता है, उसीप्रकार तू भी 
आनन्द मानता है, श्रथवा जिसप्रकार कोई स्वप्नमे अपने को राजा 
मानकर सुखी होता है उसीग्रकार तू अपने को भ्रमसे सिद्ध समान 
शुद्ध मानकर स्वय ही आनन्दित होता है, अथवा जिसप्रकार किसी 
स्थान पर रति मानकर कोई सुखी होता है, तथा किसी विचारमे 
रति मानकर सुखी होता है, उसे तू अनुभव जनित आनन्द कहता 
है । और जिसप्रकार कोई किसी स्थान पर भ्रति मानकर उदास 
होता है, उसीप्रकार तू व्यापारादिक भौर पुत्रादिकको खेद का 
कारण जानकर उनसे उदास रहता है। उसे तू वेराग्य मानता है, 
किन्तु ऐसे ज्ञान-वेराग्य तो कपायगर्भित हैं । 

परका दोष मानकर उससे उदासीनता करता है वह तो ट्वेष है। 
ज्ञानी को तो अन्तरमें चेतन्यानन्दका अनुभव हुआ है, वहाँ निराकुलता 
हुई है, इसलिये परके प्रति उन्हे सहज ही वैराग्य हो गया है । 
अज्ञानी को सच्चा वेराग्य नही है। ज्ञानी को तो अन्तर के सच्चे 
झानन्द का अनुभव हुआ है, इसलिये श्रन्तर में वीतरागरूप उदासीन 
है । स्वप्तमे भी कही पर में सुख दुद्धि नही रही है । ज्ञानी को 
झ्रतरग शातिके अनुभव पूर्वक यथाथे ज्ञान-वे राग्य होते हैं, उनके प्रति- 
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क्षण राग कम होता जाता है । अज्ञावी व्यापारादि छोड़कर मन चाहे 

भोजनादि मे प्रवृत्ति करता है भौर उसमे अ्रपनेक्रों सुखी मानता है, 

कपाय रहित मानता है; किन्तु तदनुसार विपय-भोग में श्रानन्द 

मानना वह तो श्रातं-रौद्रध्यान है--पाप है। चं॑तन्य के अ्रनुभव 

पूवेक ऐसा वीतराग भाव प्रगट हो कि-अनुकुल सामग्री मे राग न हो 

तथा प्रतिकूल सामग्री में ेष न हो, तभी कषाय रहितता कहलाती है। 

>< >< >८ 

[ द्वितीय वेशाख कृष्णा २ शुक्रवार ता० १-५-५३ _] 

निरचयनयाभासी श्रज्ञानी जीवकी बात चल रही है। श्रपनी 

पर्याय मे रागादि होते हैं। उन्हे जानता नही है और अ्रपने को एकान्त 
शुद्ध मानकर स्वच्छन्दी होकर विपय-कपाय मे वरतंता है । 


सुख-दु.ख की बाह्य सामग्री मे राग-द्वेष न हो उसका नाम 
बीतरागता है, किन्तु श्रन्तर मे द्वेषभावसे त्याग करे वह कही वीत्त- 
रागता नही है । प्रतिकुल सयोग के समय श्रन्तर मे क्लेश परिणाम 
न हो, भर सुख-सामग्री प्राप्त होने पर आ्रानन्द न माने,--ऐसे 
चेतन्य मे श्रन्तर्लीनताका नाम वीतरागभाव है। मैं तो ज्ञानानन्द 
हैं-ऐसी दृष्टि हुई, फिर उसमे एकाग्रता होने पर ऐसा वीतरागभाव 
परिणमित हो गया कि अनुक्ूल-प्रतिकूल सामग्री मे राग-ह्वेप उत्पन्न 
ही न हो। उसके बदले पर्याय मे राग-द्वेष-अ्रल्पज्ञता है उसे न माने 
प्रोर शुद्धता ही मानकर भ्रमसे व्तें तो वह मिथ्याहृष्टि है । 

वेदान्ती श्रोर साख्यमती जीवको एकान्त शुद्ध मानते है, उसी 
प्रकार निश्चयाभासी भसिथ्याहृष्टि भी श्रपनी पर्याय को जानता नही 
है भौर आत्माको एकान्त शुद्ध मानता है, इसलिये उसकी भी वेदान्त 
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जैसी ही श्रद्धा हुई । वेदान्त तो प्रदुछता मानते हीं 
मती अश्ुद्धता को मानते हैं किन्तु वह कर्म से ही होना मानते हैं; 
उसी प्रकार निइदयामामी मिव्याहृष्ठि भी अपने को एकान्त शुद्ध मान 
कर अशुद्धताको नहीं मानते, अयठा अद्भुद्धता क्‍मोंकी ही है--ऐसा 
मानते हैं । इसलिये उन्हें वेदान्त और मांच्य का उपदेण इष्ठ लगता 


नहीं | साल्य- 


शज। 


है। देखो, निव्चय का यथार्थ भान हो और उच्चका आश्रय करे तो 
वह मोक्षमार्य है, किन्तु जो निच्चब को जानते ही नहीं, उसका 


वर्तते हें,--ऐमे जीवों की यह वात है । अनन्त आत्मा भिन्न-भिन्न 
हैं, प्रत्येक्ष आत्मा में अनन्त गुण हैं, उनकी समय-समय की स्व॒तत्र 
पर्याय हैं और उन्तमें शुद्धता त्तया विकार भी उनके अपने कारण से 
है । जोव की पर्वाय चौदहवें ग्रुगस्थान तक अचुद्धना है वह अपने 
कारण है, उसे जो व माने और पर्वाव में घुद्ध ही मानले वह 
निबवचयानानी मिव्यादृष्टि है । धर्मी तो द्वव्यका आश्रय करके पर्याय 
का भी विवेक करता है। 

पुनच्च, उन जीवो को ऐसा श्रद्धात है कि--मात्र चुद्ध आत्मा 
के चितवन से संवर-निजंरा प्रगट होती है, भर वहाँ मुच्त्त्मा के 
मुखका अंग प्रगट होता है, तथा जीव के ग्रुण॒स््यानादि अश्लुद्ध भावो 
का और अपने अतिरिक्त अन्य जीव-पुदुगलादिका चितवन करते से 
आज वन्य होते हैं; इसलिये वे अन्य विचारोसे पराहुमुख रहते हैं 
अब, वह नी सत्वश्वद्धाव नहीं है, क्योंकि घुद्ध स्वद्रव्य का चितवन 
करो या न करो अबवा अन्य चिन्तवन करो; किन्तु बदि वीतरायता 
सहित भाव हो तो वहाँ सवर-निर्जेरा ही है, और जहाँ रागादिरूप 
भाव हो वहाँ आद्व-बन्ध हैं। यदि पर द्रव्य को जानने से ही 


०8 । 
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आख्रव-बन्ध हो, तो केवली भगवान्‌ समस्त पर द्रव्यो को जानते हैं; 
इसलिये उन्हे भी झ्रास्नव-बन्ध होगे । 

ज्ञान स्वभाव स्व-पर प्रकाशक है, वह परको जाने वह कही 
भ्रा़्व-बन्ध का कारण नही है। तथापि श्रज्ञानी--“परका विचार 
करेंगे तो आख्रव---वन्ध होगा/--ऐस। मानकर पर के विचारो से 
दूर रहना चाहते है, वह उनकी मिथ्या मान्यता है । हाँ, चँतन्य के 
ध्यानसे एकाग्र हो गया हो तो पर द्रव्य का चितवन छूट जाता है, 
किन्तु भ्रज्ञागी तो ऐसा मानता है कि ज्ञानका उपयोग ही बन्धका 
कारण है । जितना भ्रकपाय वीतरागभाव हुथ्ना उतने सवर-निर्जरा 
है, भौर जहाँ रागादि भाव है वहाँ श्रास़्व-वन्ध हैं। यदि परका 
ज्ञान बन्धका कारण हो तो केवली भगवान्‌ तो समस्त पदार्थों को 
जानते हैं, तथापि उन्हे किचित्‌ वन्‍्ध नही होता । उनके राग-द्वेष 
नही है इसलिये बन्धन नही है । उसी प्रकार सर्व जीवो को ज्ञान 
वन्ध का कारण नही है । 

प्रघन --छद्मस्थ को तो पर द्रव्य-चितवन होने से श्राख़व-बध 
होते हैं । 

उत्तरः--ऐसा भी नही है, क्योकि शुक्लध्यान मे मुनिजनों को 
भी छह द्रव्यों के द्रव्य-गुण-पर्याय का चितवन होता है--ऐसा 
निरूपण किया है। भ्रवधि, मन पर्यय ज्ञानमे भी परद्रव्य को जानमे 
को विशेषता होती है । श्रौर चौथे गुणस्थान मे कोई श्रपने स्वरूपका 
चितवन करता है उसे झाखव--बन्ध अभ्रधिक है, तथा गुणश्रेणी निजरा 
नही है, जबकि पाँचवे-छट्ठ ग्रुणस्थान मे श्राह्टर-विहारादि क्रिया 
होने पर भी अ्रथवा परद्रव्य-नचितवन से भी आख्रव-बन्ध कम होता 
है, तथा गुणश्रेणी निजंरा होती ही रहती है । इसलिये रुवद्रव्य-पर- 
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द्रव्य के चित्तवन मे निर्जेगा-वन्ध नहीं है, किन्तु रागादिक घटले से 
निर्जेरा और राग्रादिक होने से वन्च है । छुक्के रागा 
वयायव ज्ञान नहीं है इसलिये अन्यथा मानता है । 

शुक्लध्यान में घ्येवह्वषप तो एक आात्मद्रव्य ही है, क्नतु चहाँ 
द्रब्य-गुरझा-पर्वाय में उपयोगक्ता संक्रमण कहा है; तथापि उन्हे जानने 
के कारण राग-द्वेंप था वन्चन नहीं है। अवधिन्ञान में तो असल्य 
चौवीयी ज्ञात होती हैं प्रौर जातिस्मरण ज्ञान में अनेक भव दिखाई 
देते हैं। अहो ! पूव॑भव में भगवान निकट थे और उन्होंने ऐसा कहा 
था--इस्रप्रकार सव ह्लात होता है, छिन्तु वह नह्लादृत्व कहीं उन्‍्ध का 
कारण नहीं है | स्वरूप क्रो हप्टि और वीनराग भाव ही सवर-निर्जरा 
का कारण है, तथा मिथ्यात्व और राग-द्वेप रूप भाव ही वन्ध का 
व्यरण है॥ 

देलो, चोथे म्रुणस्यान वाला निविकत्प उपयोग में हो और 
पाँचवें-घटुफ ग्रुणस्थान वाला आहारादि घुम-उपयोग में वत्तंदा 
हो, ठवापि वहाँ त्रौधे ग्रुगुस्थान की अपेला झानच्व--बन्च कम है 
ओऔर सवर-निर्जरा अधिक है, दर्योकि उसके अकपाय परिणति 
विशेष है । चौथे गृणस्थान में अमुक बन्रग्म में तो भुराश्षेग्ती निर्जरा है, 
किन्दु पाँचवें-छट्ट गुणस्थान की अपेक्षा से उसके विद्येप गुणश्रेणी 
निर्जेरा नहीं है। पाँचवें युपस्थानवाला जीव तिर्यत्र ( पश्चु ) हो 
और हरियालो खाठा हो, तथा ती्॑ैक्षर का जीव चोचे गुखस्वान में 
हो, ठो वहाँ तियंच के पाँचवें गुराच्यनवाने जीठ को विश्येप अक- 
पाय भाव है और संवर-निर्जेरा भी विश्येष है। इसलिये अन्दरमें 
चँचन्यावलम्वन की दृद्धि होने से लितनी ऊऋक्षणाय दीतराग परिणतति 


हुई उतने आन्नच-वन्व नहीं हैं । जितने राग-द्वेप हो ढतने आसव- 
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वन्ध है । छट्टगृणस्थान वाले को निद्रा हो श्रौर चौथे गुणस्थान 
वाला निविकल्प ध्यान मे हो, तथापि छट्ठू गरुणस्थान मे तीन कपायो 
का अभ्रभाव है श्र अत्यन्त सवर-निर्ज रा है। किसी समय शिष्यको 
प्रायश्चित दे रहे हो--उलाहना दे रहे हो कि अरे! यह क्‍या ? ! 
किया ? तथापि उस समय तीन कषायो का श्रभाव है श्रौर चौथे 
गुणस्थान वाले को निविकल्प ध्यान के समय भी तीन कपषाय विद्य- 
मान हैं, इसलिये उसे सवर-निर्जरा श्रत्प हैं श्रौर श्रास्नव-वन्ध 
विशेष हैं । 


शाति श्र करुणा से उपदेश देते हे कि भ्ररे भाई ! तुझे ऐसा 
भव प्राप्त हुआ, ऐसा अवसर मिला, तो श्रव ऐसे दोषो को छोड ! 
झपना सुधार कर !--इस प्रकार उपदेश देते समय भी मुनिको तीन 
कषायो का तो श्रभाव है ही, भौर उतने प्रमाण मे बन्धन होता ही 
नही । इसलिये पर द्रव्य का ज्ञान वह बन्ध का कारण नही है, बन्ध 
का कारण तो मोह है । जितना मोह दूर हुआ उतना बन्धन नही है 
झौर जितना मोह है उतना बन्धन है। 

प्रशतत --यदि ऐसा है तो निविकल्प अ्रनुभव दक्षामे नय-प्र माण- 
निक्षेपादिका तथा दशंन-ज्ञानादिका भी विकल्प करनेका निषेध किया 
है, उसका क्‍या कारण ? 


चीतरामभाव सहित स्व-पर का ज्ञातृत्व सो निर्विकरप दशा 
उत्तर --जो जीव इन्ही विकल्‍पो मे लगे रहते है भश्रौर श्रभेदरूप 
एक अपने श्रात्माका अ्रनुभवन नही करते उन्हे ऐसा उपदेश दिया है 
कि-वे सर्वे विकल्प वस्तु का निरचय करने के लिये कारण हैं, किन्तु 
वस्तु का निर्चय होने पर उनका कोई प्रयोजन नही रहता, इसलिये 
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' उन विकल्पों को भी छोडकर ग्रमेदरूप एक भ्रात्मा का अनुभव करना 
चाहिये, किन्तु उसके विचाररूप विकल्पों मे ही फेसा रहना योग्य 
नही है । और वस्तु का निश्चय होने के पश्चात्‌ भी ऐसा नही है कि 
सामान्यरूप स्वद्रव्यका ही चितवन वना रहे | वहाँ तो स्वद्र॒व्य श्रौर 
परद्रव्यका सामान्यरूप तथा विशेषरूप जानना होता है, किन्तु वह 
वीतरागता सहित होता है और उसीका नाम निविकल्पदणशा है । 

विकल्प आता है, किन्तु उसीमें घर्म मानकर रुका रहे तो मिथ्या 
हृष्टि है । मेदके आश्रय से निविकल्प अनुभव नही होता, इसलिये 
नय-प्रमाण-तिक्षेप के विकल्प छुडाये हैं किन्तु उनका ज्ञान नही 
छुडाया । विकल्‍प को छोडकर अभेद आत्मा का अझ्रनुभव कराने के 
लिये उपदेश है । यहाँ तो यह बतलाना है कि पर का ज्ञान बन्धका 
कारण नही है किन्तु मोह ही वन्धका कारण है। सम्यरदुप्टि 
धर्मात्माको वस्तु स्वभाव का झनुभव हुआ है, तथापि उसके निवि- 
कल्पदशा नित्यस्थायी नहीं रहती, उसे भी विकल्प तो श्राता है, 
किन्तु उससे कही मिथ्यात्व नही हो जाता निर्विकल्प प्रतीति होने 
के पचात्‌ सामान्य द्रव्य मे ही उपयोग बना रहे ऐसा नही है । 
स्वद्रव्य-परद्गव्य सबको जानता है, किन्तु वहाँ जितना वीतरागभाव 
है उतनी तो निविकल्प दक्षा ही है। उपयोग भले ही निविकल्प न 
हो, किन्तु जितनी कषाय दूर होकर वीतराग भाव हुआ है उतनी 
निविकल्प दशा नित्यस्थायी है । 

प्रश्न --द्रव्य-ग्रुण-पर्याय, स्व-पर आदि अनेक पदार्थोको जानने 
में तो अनेक विकल्प हुए, तो वहाँ निविकल्प सज्ञा किस प्रकार 
सम्भव है ? 

उत्तर --निविचार होने का नाम निविकल्पता नही है। 
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छुद्मस्थ को विचार सहित ज्ञाठृत्व होता है । उसका प्रभाव मानने से 
ज्ञानका भी श्रभाव होगा, भार वह तो जडता हुई, किन्तु आत्मा के 
जडता नही होती, इसलिये विचार तो रहता है | पुनशच, यदि ऐसा 
कहा जाये कि--एक सामान्यका ही विचार रहता है, विद्येप का 
नही रहता, तो सामान्य का विचार तो श्रधिक काल तक नही 
रहता, तथा विशेष की श्रपेक्षा के बिना सामान्य का स्वरूप भासित 
नही होता । 

यहाँ निश्चयाभासी जीव के समक्ष यह कथन समझाया है। 
प्रनुभव मे निविकह्प उपयोग हो उस समय तो पर द्रव्यका या भेद 
का चिंतन नही होता, किन्तु यहाँ जितनी बीतरागी परिणत्ति हुई है 
उसे निविकल्प दशा कहा है । पुनश्च, जो विशेष को मानता ही नही 
है श्रथवा विशेष के जानने को वन्धका कारण मानता है, झौर भ्रकेले 
सामान्य को ही मानता है उससे यहां कहते हैं कि विद्योप के बिता 
सामान्य का सिरणंय हो ही नही सकता । विशेष को जानना वह कही 
दोष नही है। स्व भौर पर दोनो को तथा सामान्य श्ौर विद्येष दोनो 
को यथार्थ जाने बिना सम्यग्ज्ञान होता ही नही । 

वह निरचयाभासी जीव समयसार का आधार लेकर कहता है 
कि--समयसार में ऐसा कहा है कि -- 

भावयेत्‌ भेदविज्ञानमिदमच्छिनन धारया | 
तावद्यावत्पराच्च्युत्वा, ज्ञान ज्ञाने प्रतिष्ठते ॥१३०॥ 

भ्र्थ --यह भेद विज्ञान तब तक निरन्तर भाना चाहिये कि 

जब तक ज्ञान पर से छुटकर ज्ञानमे स्थिर हो | इसलिये भेद विज्ञान 


छूटने से परका ज्ञाठृत्व मिट जाता है, मात्र स्वय श्रपने को ही जानता 
रहता है । 
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अब वहाँ तो ऐसा कहा है कि--पहले स्व-परको एक जानता 

था, फिर दोनो को पृथक जानने के लिये भेद विज्ञान को वही तक 
भाना योग्य है कि जहाँ तक ज्ञान पररूप को भिन्न जानकर श्रपने 
स्वरूप में ही निश्चित हो। उसके पश्चात्‌ भेदविज्ञान करने का 
प्रयोजन नही रहता । परको पररूप और आपको शभापरूप स्वय 
जानता ही रहता है। किन्तु यहाँ ऐसा नही है कि--पर द्रव्य को 
जानना ही मिट जाता है, क्योकि पर द्रव्य को जानना और स्व- 
द्रव्यके विशेषो को जाननेका नाभ विकल्प नही है । तो किस-प्रकार 
है ? वह कहते हैं--“'राग-द्वेष वहश्ष होकर किसी ज्ञेय को जानने में 
उपयोग लगाना तथा किसी ज्ञेयको जानते हुये उपयोग को छुड़ाना- 
इसप्रकार वारम्बार उपयोग को घुमाने का नाम विकल्प है । भ्रौर 
जहाँ वीतराग-रूप होकर जिसे जानता है उसे यथार्थ ही जानता है, 


अन्य-भ्रन्य ज्ञेयको जानने के लिये उपयोग को नही घुमाता यहाँ 
निविकल्प दशा जानना । 


पर का जानना छूट जाये श्रौर अकेले श्रात्मा को ही जानता 
रहे उसका नाम कही भेदज्ञान नही है, किन्तु स्व-पर दोनो को जानने 
पर भी, स्व को स्व-रूप ही जाने और पर को पररूप ही जाने उसका 
नाम भेदज्ञान है। स्व-पर को एक रूप मानना वह भिथ्यात्व है, 
किन्तु परको पररूप जानना तो यथार्थ ज्ञान है, वह कही दोष नही 
है। स्व-पर को जानने का ज्ञानका विकास हुआ वह वन्धका कारण 
नही है । पर को जानना ही मिट जाये--ऐसा नही है | स्व को 
स्व-रूप जानना और पर को पररूप जानना वह कही विकल्प या 
राग-द्वेष नही है, किन्तु राग-द्ेष पूर्व क जानना हो वहाँ विकल्प है । 
छम्मस्थ को पर को जानते समय विकल्प होता है वह त्तो राग्र-द्वेषके 
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कारण है, किन्तु कही ज्ञानके कारण विकल्प नही है । इसलिये जितने 
राग द्वेष मिटे शोर वीतरागता हुई उतनी तो निविकल्प दक्षा है-- 
ऐसा जानना चाहिये । यहाँ उपयोग की अ्रपेक्षा निविकल्पता की बात 
नही है । मिथ्यादृष्टि जीव पर्याय का तो विचार नही करता, पर्याय 
में कितने राग ठेष हैं उनका विचार नहीं करता और उपयोग को 
स्व मे रखने को निविकल्प मानता है, किन्तु छुद्मस्थ का उपयोग 
मात्र स्वद्रव्य में स्थिर नही रहता और उपयोग का तो स्व-पर को 
जानने का स्वभाव है | वह उपयोग बन्धनका कारण नही है किन्तु 
रागद्वेष ही बन्धन का कारण है---ऐसा जानना चाहिये | 

प्रथन --छद्मस्थ का उपयोग नाना ज्ञेयों मे श्रवश्य भटकता है, 
फिर वहाँ लिविकल्पता किस प्रकार सम्भव है ? 

उत्तर.--जितने समय तक एक जानने रूप रहे उतने काल तक 
निविकल्पता नाम प्राप्त करता है । सिद्धान्त मे ध्यान का लक्षण भी 
ऐसा ही कहा है कि--“एकाग्रचितानिरोधो ध्यानम्‌” ( मोक्षश्ञास्त्र, 
अ्र ६, सूत्र २७ ) भ्रर्थातु--एक का मुख्य चितवन हो और भ्रन्य 
चितवन रुके उसका नाम ध्यान है। सूत्र की सर्वार्थ सिद्धि टीका मे 
तो विशेष कहा है कि---“यदि सर्व चिता रोकने का ध्यान हो तो 
भचेतनता हो जाये ।” श्र ऐसी भी विवक्षा है कि--संतान अपेक्षा 
से ताना ज्ञेगयो का जानना भी हृोता है, किन्तु जब तक वीतरागता 
रहे भर्थात्‌ रागादिक द्वारा स्वयं उपयोग को न भटकाये तबतक 
निविकल्प दशा कहते है । 

उपयोग को स्व में लगाने के उपदेश छा प्रयोजन 


प्रश्न.--यदि ऐसा है, तो उपयोग को पर द्र॒व्यो से छुड़ाकर 
स्वरूप में लगाने का उपदेश किसलिये दिया है? 
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उत्तर --शुभ-अश्युभ भावो के कारण रूप जो पर द्रव्य है उसमें 
उपयोग लगने से जिसे राग-द्वेंप हो झ्राता है तथा स्वरूप चितवन 
करे तो राग दवप कम होता है,--ऐसे निचली दकावाले जीवो को 
पूर्वोक्त उपदेश है | जैसे--कोई स्त्री विकार भाव से किसी के घर 
जा रही हो, उसे रोका कि पराये घर न जा, अपने घर मे बठी रह, 
किन्तु कोई स्त्री निविकार भाव से किसी के घर जाये और यथा 
योग्य प्रवतंन करे तो कोई दोप नही है । उत्ती प्रकार उपयोग-रूप 
परिणति राग द्वेष भाव से पर द्रव्यो मे प्रवर्तमान थी, उसे रोककर 
कहा कि “पर द्रव्यो मे न प्रवर्तें, स्वरूप मे मरन रह,” किन्तु जो 
उपयोग रूप परिण॒त्ति वीतराग भाव से पर द्रव्यो को जानकर यथा 
योग्य प्रवतंन करे उसे कोई दोष नही है । 
गणधघरादिक ऋद्धिधारी मुनि अन्तमु हु मे वारह अगो की 
स्वाध्याय उच्चार पूर्वक करें, तथापि वहाँ ग्राकुलता नही है--उतने 
राग द्वेंप नही है, और चौथे ग्रुणस्थान वाला मौन धारण करके 
विचार में बैठा हो, तथापि वहाँ राग द्वेप विश्येष हैं इसलिये आाकु- 
लता है । इसलिये पर द्रव्य कही राग हष का कारण नही है । पर 
के ज्ञानका निषेघ नही किया है, किन्तु पर के प्रति राग हू प का 
निषेध किया है--ऐसा जानना चाहिये । 
जद 0 2 
[ द्वितीय वैशाख कृष्णा ३ शनिवार ता० २-५-५३ | 


प्रद्रव्य रागढ प का कारण नहीं दे. ' 
जिसे अपने ज्ञानानन्द स्वभाव की खबर नही है तथापि अपने 
को ज्ञानी मानता है, तथा पर द्रव्य के ज्ञान को राग-द्व ष का कारण 
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मानकर वहाँ से उपयोग को छुडाना चाहता है वह श्रज्ञानी है । 
वास्तव में ज्ञान कही राग द्व ष का कारण नही जीवको जो रागद्वेष 
होते हैं वे श्रपने श्रपराध से होते है | ग्रुण॒स्थान, मार्गगा स्थानादिको 
जानना वह तो ज्ञानकी निर्मेतता का कारण है, वह कही राग द्व 
का कारण नही है । परद्रव्य कही रागद्व घ का कारण नही है, कितु 
जिसे रागद्व ष हो श्राते हैं वह परद्रव्य को रागद्वेष का निमित्त 
बनाता है । 


प्रश्न --यदि ऐसा है तो महा सुनि परिग्रहादि के चितवन का 
त्याग किसलिये करते हैं ? 


उत्तर -जिस प्रकार विकार रहित स्त्री कुशील के कारणरूप 
परगृह का त्याग करती है, उसी प्रकार वीतराग परिणत्ति राग-द्े प 
के कारणरूप परद्रव्यो का त्याग करती है। झौर जो व्यभिचार के 
कारण नही है ऐसे पर गृहो मे जाने का त्याग नही है, उसी प्रकार 
जो रागद् ष के कारण नही है ऐसे परद्र॒व्यो को जानने का त्याग 
नही है । तब वे 'कहते हे कि--जिस प्रकार रुत्री प्रयोजनवश पिता- 
दिक के घर जाये तो भले जाये, किन्तु बिना प्रयोजन जिस-तिस के 
घर जाना योग्य नही है, उसी प्रकार परिणति का प्रयोजन जानकर 
सप्त तत्वो का विचार करना तो योग्य है, किन्तु बिना प्रयोजन 
गुणस्थानादिक का विचार करना योग्य नहीं है। उसका समाधानः- 
जिस प्रकार स्त्री प्रयोजन जानकर पितादि या मित्रादि के घर भी 
जाती है, उसी प्रकार परिशत्ति तत्त्वो के विशेष जानने के कारण रूप 
गृणस्थानादिक श्रौर कर्मादिकको भी जानती है । 
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प्रद्रन्य का ब्ादत्व दोष नहीं है 

मोक्ष पाहुड़ में कहा है कि झुनियो के तो स्वभावका ही विशेष 
चिदवव होता है| वे सघ--भिष्वादि परद्वव्य के चितवन में विशेष 
सहीं रुकते । परद्वव्यों का विचार छोड़कर ज्ञानानन्द आत्माका ध्यान 
करना चाहिये--ऐसा शास्त्र में कहा है, किन्तु उसका यह अर्थ नहीं 
है कि परद्रव्य का ज्ञान राम-ढ् प का कारण है। यहाँ विश्चयाभासी 
जीवके समक्ष यह कवन है। धर्मात्माकों भी ग्रुणस्थान, मार्यणास्थान 
कर्मों की प्रकृति आदिका सूक्म विचार झाता है, उसके बदले 
निसचयाभासी कहता है कि हमें तो घुद्ध श्रात्माका ही अनुभव करना 
चाहिये और विकल्‍प को रोकना चाहिये, किन्तु उसे अपनी पर्यायके 
व्यवहार का विवेक नहीं है। निविकल्प व्यान अधिक समय नही 
रह सकता । गणघरदेवकों भी शुभ विकल्प तो आ्राता है और दिव्य- 
घ्वनि भी सुनते हैं। देव-पुरु की भक्ति, चास्‍्त्र स्वाध्यायादि का 
भाव झाये और ज्ञानका उपयोग उस ओर जाये, किन्तु उससे कही 
सग-दव ८ नही वढ जाते । ती्थकरादि को जाति स्मरण ज्ञान होता 
है और पूर्व॑भव ज्ञात होते हैं, वहाँ मवोंको जानना कही रायद् प का 
कारण नहीं है | ज्ञाचकरा स्वभाव तो जानने का ही है, इसलिये वह 
सबको जानता है | ज्ञाव किसे नही जानेया ? जान करना कही दोप 
नही है | गुणस्थानादि को जानते समय झुनराग होता है, किन्तु 
वह ठो झपनी परिणषति झमी दीतरागी नही हुई इसलिये है। शास्त्र 
में कहा है कि भावश्ुतज्ञानके अवलम्बन पूर्वक झास्त्रो का अभ्याक्त 
करना चाहिये। मुनिवर आागम चक्ष॒वाले हैं इसलिये आगमज्ञाव 
हारा समस्त तत्त्वों को देरूते हैं इसलिये ज्ञान कर्मादि को जानत्ता 
है वह दोष नहीं है । 
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यहाँ ऐसा जानना कि--जिसप्रकार शीलवती स्त्री उद्यम करके 
तो विट पुरुष के स्थान मे नही जाती, किन्तु विवशता से जाना पड़े 
गौर वहाँ कुशील सेवन न करे तो वह स्त्री शीलबती ही है, उसी 
प्रकार वीतरागी परिणति उपाय करके तो रागादि के कारण रूप 
प्रद्रव्यो मे नही लगती, किन्तु स्वय ही उनका ज्ञान हो जाये भौर 
वहाँ रागादिक न करे तो वह परिणति शुद्ध ही है। उसी प्रकार स्री 
भ्रादि का परिषह सुनिजनो के होता है, किन्तु उसे वे जानते ही नही, 
मात्र अ्रपने स्वरूपका ही ज्ञादृत्व रहता है--ऐसा मानना मिथ्या है। 
उसे वे जानते तो हैं, किन्तु रागादि नहीं करते । इसप्रकार परद्रव्यो 
को जानने पर भी वीतराग भाव होता है--ऐसा श्रद्धान करना 
चाहिये । 


जो एकात ऐसा मानता है कि परद्रव्य को जानना रागद्े पका 
कारण है, उसीके समक्ष यह स्पष्टीकरण किया है । छद्मस्थ के शान 
का उपयोग स्वरूप से श्रधिक काल स्थिर नही रह सकता । किसी 
मुन्तिके सामने देवाड्भरना श्राकर खडी हो जाये और श्रनेक प्रकार की 
चेष्टाओ द्वारा उन मुनि को उपसर्भ करती हो; तो उसे मुनि देखते 
हैं, तथापि उन्हे रागह् ष नही होता, इसलिये कोई अ्रपराध नही है 
शोर दूसरा जीव स्त्री को जानते हुए रागीद्वेषी हो जाता है | देखो, 
स्त्री को तो दोनो जानते है, तथापि एक को रागद्वेष नही होता 
शोर दूसरे को होता है, इसलिये परद्रव्यको जानना कही रागद्दे षका 
कारण नही है । 


पृथ्वी घुमती है--ऐसा लोक मे कहा जाता है वह मिथ्या है । 
“-धर्मी जीव स्वज्ञ के श्ागम से जानता है कि यह पृथ्वी स्थिर है और 
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नूर्ये घूमता है । धर्मी जोव आगम से असंस्यात द्वीप-समुद्रादि को 
जानता है, वह कहीं रागट्ट प का कारण नही है । 

मुनिराज ध्यान में लीन हो और सिहनी आकर खाने लगे, तो 
वहाँ मुनि को विकल्प उठने पर वह समझ में श्रा जाता है, किस्तु 
हंप नही होता । शरीर में रोग हो वह म्रुन्ि के स्याल मे आ जाता 
है, किन्तु उससे उन्हें शरीर के प्रति राग नहों होता | इसलिये यहाँ 
ऐसा सिद्ध करना है क्िि परद्वव्यकों जानने पर भी सुनिवरों को 
रागद्व प अल्प ही होता है भौर सम्यक्त्वी का चौथे ग्रुरास्थान मे स्व 
द्रव्य में उपयोग हो उस समय भो मुनि की अ्रपेक्षा विशेष रागद् प 
है। इसलिये स्व द्वव्य में उपयोग हो या परद्रव्य में हो--उस पर से 
रागद्व प का माप नही निकलता । 

आत्मा के श्रद्धा-चान-आचरण का अर्थ 

प्रघन.---यदि ऐसा है तो, गात्त्र में किसलिये कहा है कि आत्मा 
का श्रद्धान-ज्ञान-भश्राचरण ही सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र है ? 

उत्तर --अ्रनादिकालसे परद्वच्योमें श्रपना श्रद्धान-ज्ञाव-अआच- 
रण था, उसे छुडाने के लिये वह उपदेश है। अपने में अपना 
श्रद्धान-ज्ञान-प्राचरण होने पर तथा पर द्रव्य में रागद् धादि परि- 
णति करने का श्रद्धान-ज्ञान-आझ्राचरण मिट जाने पर सम्यग्दशंनादिक 
होते हैं, कितुयदि परद्वव्यका परद्रव्यरूप श्रद्धानादि करनेसे सम्यग्दरनादि 
न होते हो तो केवली भगवान के भी उनका अभाव हो | जहाँ पर- 
द्रव्यको बुरा और निजद्रव्य को भला जानना है वहाँ तो रागह्े प 
सहज ही हुआ, किन्तु जहाँ श्रापो आपरूप और परको पररूप 
पथार्थ जानता रहे वहाँ राग-हू प नही है, और उसीप्रकार जब 
श्रद्धानादिल्‍प प्रवर्तन करे तमी सम्यगस्दर्शनादिक होते हैं--ऐसा जानना । 
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भ्रज्ञानी जीव को भ्रनादिकाल से आत्मा के श्रद्धान, ज्ञान और 
श्रावरण नही हैं, इसलिये उसे श्रात्माकी श्रद्धा-ज्ञान-श्राचरण 
करने का उपदेश दिया जाता है । तू परद्वव्य की एकाग्रता छोडकर 
श्रपने श्रात्मा की श्रद्धा कर, श्रपने आत्मा को जान और अपने श्रात्मा 
में एकाग्र हो,--ऐसा उपदेश दिया है, किन्तु उसका ऐसा श्रथे नही 
है कि परद्रव्य दोष कराता है | परद्रव्य बुरा है--ऐसा मानना तो 
मिथ्यात्व है | श्रहिसा वीरो का धर्म है, इसलिये जिसका छ्वरीर हृष्ट 
पुष्ट होगा वही श्रहिसा धर्म का पालन कर सकेगा--ऐसा शभ्रज्ञानी 
मानते हैं, किन्तु भाई ! श्रहिसा धर्म शरीर में रहता होगा या 
आ्रात्मा मे ? वीरता आत्मा मे है या शरीर मे ? पुष्ट शरीर न हो 
दुबला हो, तो क्या श्रहिसा का भाव नही होगा ? शरीर के साथ 
श्रहिसा का क्या सम्बन्ध है ? श्रज्ञानी परद्वव्य से ही धर्म मानकर 
बहाँ रक जाते हैं, किन्तु स्वद्रव्य की श्रद्धा-ज्ञान-रमणता नही करते, 
उसलिये उनसे कहते है कि तू अपने श्रात्माकी श्रद्धा-ज्ञान-एकाग्रता 
कर श्र परद्रव्य की श्रद्धा-ज्ञान-एकाग्रता छोड़ ! परद्रव्य बुरे है- 
ऐसा नही है, परद्वव्यो को बुरा मानना तो द्व प का श्रभिप्राय हुआ | 
स्व को स्व-रूप भर परको पररूप यथावत्‌ जानना वह सम्यकृज्ञान 
है। पर को पर श्रौर स्व॒को स्व जानने मे राग द्वष कहाँ झ्ाया ? 
पर के कारण मुक्के लाभ या हानि होते हैं--ऐसा माने तो वह 
रागद्वेष है । भज्ञानी मानते हैं कि “जंसा खाये भ्रन्न, वैसा होवे मन,” 
किन्तु ऐसा नही है । श्रन्न के परमाणु तो पुदुगल हैं श्रौर भाव मन 
तो जीव की पर्याय है। परद्रव्य के कारण श्रात्मा का भाव 
श्रच्छा रहे--ऐसा है ही नहीं ।--इस प्रकार भेदविज्ञान पूर्वक 
भपने श्रद्धान-ज्ञान-प्राचरण हो और परद्रव्य मे रागद्ेष परिणाम 
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फरने के श्रद्धात-ज्ञान-भ्राचरण दूर हो तब सम्यग्द्शनादि होते हैं । 
परद्रव्य-निमित्त मुभमे अकिचित्कर है--ऐसा वतलाने के लिये आत्मा 
के श्रद्धादि ही सम्यग्दर्शनादि हैं, किन्तु परद्वव्यों को जानमे से रागादि 
हो जाते हैं---ऐसा नही है। परद्रव्य के ज्ञान का निषेध नही है। 
पर में लाभ-हानि की बुद्धि करके रागादि करना वह भिथ्या श्रद्धा- 
नादि है उनका निपेध है । प्रवचनसार गाथा २४२ मे ज्ञेय और ज्ञाता 
के स्वरूपकी यथावत्‌ प्रतीति को सम्यग्दर्शन कहा है । यदि परद्रव्यका 
परद्रव्यरूप श्रद्धानादि करने से सम्यग्दशेनादि न होते हो तो केवल- 
ज्ञानीके उनका श्रभाव हो जाये | 


परद्रव्यको बुरा तथा निजद्रव्य को भला जानना वह तो मिथ्यात्व 
सहित राग प सहज ही हुए । जगतमे कोई परद्रव्य--देव-गुरु-शास्त्र 
वास्तवमे इष्ट हैं और स्त्री-पुत्रादि अनिष्ट हैँ--ऐसा मानने वाला 
मिथ्याहृष्टि है। श्रापको श्रापरूप और परको पररूप यथार्थतया-- 
इष्ट-भ्रनिष्ट चुद्धि रहिन होकर जानता रहे वहाँ रागद्व ष नही है, और 
उपोपकार श्रद्धानादिस्‍छप प्रव्तंत करे तभी सम्यर्दर्शनादि होते हैं--- 
ऐसा जानना । इसलिये विशेप क्‍या कहे ? राग से लाभ होता है---ऐसा 
जनदशेनमे--वस्तुस्वभाव मे है ही नही। जेसे रागादि मिटानेका 
श्रद्धान हो वही सम्यग्दर्शन है, जेसे रागादि मिटाने की जानकारी हो 
चही सम्यग्ज्ञान है और जैसे रागादि मिटानेका भ्राचरण हो वही 
सम्पकचारित्र है और वही मोक्षमार्ग है ।--इस प्रकार निश्चयनय के 
श्राभास सहित एकान्त पक्षधारी जेताभासों के भिथ्यात्व का 
निरूपण किया । 


है 
१ 


मात्र व्यवहारावलम्बी जेनाभासों का 
निरूपण 


[ फाल्युन कृष्णा १३ गुरुवार ता० १२-२-५४३ _] 
[ श्राज बाहरसे यात्री श्राने के कारण मुख्यत निश्चय-व्यवहार 
के स्वरूप पर व्याख्यान हुआ था । ] 
लगभग साढे तीनसौ वर्ष पूर्व यशोविजयजी मामके एक इवेता- 
म्बर उपाध्याय हो गये है | उन्होने “दिकपट” के चौरासी बोलो में 
दिगम्बरो की ८४ भूले निकाली हैं, वे कहते है कि---'दिगम्बर लोग 
निदचय पहले कहते है, यह दिगम्बर की भूल है ।” किन्तु उनकी यह 
बात यथार्थ नही है। राग-व्यवहार को श्रभ्नृतार्थ करके स्वभाव को 
भूतार्थ करना चाहिये । में ज्ञायक सच्चिदानन्द हूँ ऐसा निर्णय करने 
पर रागबुद्धि और पर्यायबुद्धि उड जाती है । वे कहते हैं कि--“दिग- 
म्बर पहले निश्चय कहते है किन्तु होना चाहिये पहले व्यवहार,” 
किन्तु यह भूल है। सामान्‍य स्वभाव परिपूर्ण है उसकी श्रद्धा करना 
यह निश्चय है। श्रपृर्णदशा मे शुभ राग श्राप्ता है किन्तु उसे जानना 
वह व्यवहार है। ज्ञानानन्द स्वभाव की दृष्टि हुए बिना रागरकों 
व्यवहार कहने वाला कोन है ? सम्यग्ज्ञान के बिना कौन निर्णय 
करेगा ? भ्रात्मा ज्ञायक है, रागादि मेरा सच्चा स्वरूप नही है,-- 
ऐसा भान होने के पश्चात्‌ राग को व्यवहार कहते हैं। निश्चय 
सम्यगज्ञान बिना व्यवहारनय होते ही नही । 


सातवाँ अध्याय ११५ 


मिथ्याहृष्टि शुभरागसे लाभ मानता है, उसके शुभरागको व्यवहार 
नहीं कहते । मिथ्या भ्रभिप्राय रहित होकर शुद्ध ग्रात्माके आ्रालम्बनसे 
सम्यग्दशंन-ज्ञान-चारित्र और शुबलध्यानादि की पर्याय प्रगट होती 
है । छहो द्रव्य स्वतन्त्र हैं ऐसा प्रथम सममकता चाहिये । और जीववमें 
होने वाली पर्याय क्षणिक है वह उत्पाद-व्ययरूप है। घर्म पर्याय में 
होता है किन्तु पर्याय के आश्रय से घर्म नही होता । सच्चे देव-ग्रुरु- 
शास्त्रका शुभराग आये उसके झाधार से धर्म नही है। उसका भी 
ग्राश्नय छोडकर शुद्ध स्वभाव के आश्रयसे धर्म प्रगट करे वह निश्चय 
है, इसलिये निश्चय प्रथम होता है। जिसे ऐसे नि*्चयका भान हो 
ऐसे धर्मी जीव के घछुभराग को व्यवहार कहते हैं। यशोविजयजी 
कहते हैं वह यथार्थ नहीं है। इमप्रकार व्यवहार पहले कहकर दो 
हजार वर्ष पहले ब्वेताम्बर सम्प्रदाय की स्थापना हुई है । 


सर्वेज्ञकी वाणी में ऐसा निश्चय-व्यवहारका स्वरूप झाया है । 
वाणीके कर्ता भगवान नही हैं, किन्तु सहज ही वाणी निकलती है । 
यहाँ नि३चय-व्यवहार की वात वतलाना है । 
यज्ञोविजयजी कहते हैं कि-- 
निश्चयनय पहले कहे, पीछे ले व्यवहार; 
भाषाक्रम बाने नहीं, जेनमार्ग कौ सार । 
«ऐसा कहकर वे दिगम्वर की भूल बतलाते हैं । पहले व्यवहार 
हो तो घर्मं होता है--यहू्‌ वात मिथ्या है । आत्मा शुद्ध चिदानन्द है 


ऐसी दृष्टि होने के पश्चात्‌ जो राग हो अ्रयवा पर्यायकी जो होनता 
है उसका वराबर ज्ञान करना वह व्यवहार नयका विपय है। चौथे 
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गुणस्थान मे निश्चय प्रथम होता है, श्रर्थात जिसे श्रात्माका धर्म 
करना हो उसे श्रात्माकी दृष्टि प्रथम करना चाहिये । जिसे निश्चय 
भावश्वुतज्ञान हुआ हो उसे व्यवहार होता है। निश्चय की दृष्टि बिना 

पुण्यको व्यवह नही कहते । ' 


“हशिष्यको भक्तिका श्रौर श्रवण का राग श्राता है इसलिये प्रथम 
व्यवहार भ्राता है भ्रौर व्यवहार से निदचय प्रगट होता है,“--ऐसा 
यशोविजयजी कहते हैं, किन्तु यह बात यथार्थ नही है । 


यदि व्यवहार करते करते निश्चय श्रात्मज्ञानादि हो जायें तो 
“मुनिन्नत धार श्रनन्तवार ग्रेवक उपजायो, पै निज श्रातमज्ञान बिना 
सुख लेश न पायो” ऐसा क्यो हुश्रा ? 


इसलिये व्यवहार विकल्पका श्राश्रय छोड कर आ्रात्माके सामान्य 
स्वभावका ग्राश्नय्न ले तब धर्म होता है । जिसने सामान्य स्वभाव का 
प्राश्रय लेकर सम्यग्दशंन प्रगट किया उसने सब जान लिया । जो शुभ 
राग श्राता है वह व्यवहार है, भौर श्रात्माके श्रवलम्बन से जो शुद्धता 
प्रगट होती है वह निश्चय है ।--इसप्रकार दोनो होकर प्रमाण होता 
है| शिष्य शुभरागका भ्रवलम्बन छोडकर छुद्ध श्रात्माका श्राश्रय लेता 
है श्रौर श्रन्तर प्रमाण ज्ञान होता है तब उसे नय लागू होता है। 
निरचय का ज्ञान होने के पश्चात्‌ रागको व्यवहार नाम होता है । 
नय श्र तज्ञानका अश्ष है। श्र्‌ तज्ञान प्रमाण होनेसे पुरे व्यवहार लागू 
नही होता । श्री कुन्दकुन्दाचार्य कहते है कि--रागसे पृथक श्रौर स्वर 
से एकत्व श्रात्मा है--ऐसी बात जीवो ने नही सुनी है । कर्म से राग 
होता है यह मान्यता भूलयुक्त है। कम तो पृथक वस्तु है, उससे राग 
नही होता । यदि पर से भ्रथवा कर्म से विकार होता हो तो अपनी 
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पर्याय में पुरुषार्थ करने का या व्यवहार का तिपेघ करने का भ्रवसर 
नही रहता | रागका श्राश्नय छोडकर स्वभाव बुद्धि करे तो पूर्व के 
राग को भूतनंगमनय से साधन कहा जाता है | 


पुनरच, यथोविजयजी कहते हैं --- 


तातें सो मिथ्यामती, जेनक्रिया परिहार; 
व्यवहारी सो समक्िती, कहे भाष्य व्यवहार | 


“तू निश्चय को प्रथम कहता है इसलिये मिथ्यामती है। दया, 
दानादि परिणामों की क्रिया जैन की है, उस क्रिया का तूने परिहार 
किया है ।7---इसप्रकार दिग्रम्वर पर आक्षेप करते हैं, किन्तु यह 
बात मिथ्या है । 


“हुम व्यवहार को सम्यक्त्वी कहते हैं श्रौर व्यवहार के पथ्चातु 
निश्चय आता है ।--.ऐसा यशोविजयजी कहते हैं, किन्तु वह भूल 
है, क्योकि निधचय को जाने बिना व्यवहार का आरोप नही श्रात्ता 
श्रीर यशोविजयजी कहते हैं --- 


जो नय पहले परिणमे, सोई कहै हित होई, 
निश्चय क्यों धुरि परिणमे, हृक्ष्म भति करि जोई | 
वे कहते हैं कि “शिष्य सर्वज्काौ अथवा गुरुकी वाणी प्रथम 
सुनता है, इसलिये व्यवहार पहले श्राता है, इससे वह हितकारो है । 
इसलिये है दिगम्वरो ! पहलें व्यवहार आता है, सुक्ष्महष्टि से विचार 
करो ।” किन्तु यह वात भूलयुक्त है । दिगम्बर सम्प्रदाय में जन्म 
लेकर भी जो ऐसा मानते हैँ कि व्यवहार से नि३चय प्रगट होता है 
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वे भी श्वेताम्बर जैसे ही हैं। प्रथम निश्चय प्रगट हो तो रागप्र 
व्यवहारका भ्रारोप श्राता है। वस्तुम्वरूप बदल नहीं सकता । 

एक समय में जो उत्पाद-व्यय होता है उसे गौण करके, 
सामान्य ध्रूव स्वभाव की श्रोर जो दृष्टि हुई वह निश्चय है श्रौर 
पदचात्‌ जो राग आ्राता है वह व्यवहार है--ऐसा जानना सो जैन 
दशेन है । पहले व्यवहार होना चाहिये---ऐसा कहने वाला भूल में 
है, क्योकि व्यवहार श्रधा है, निश्चय के बिना ब्यवहार नही होता । 
सामान्य एकरूप स्वभाव का अ्रवलम्बन करना वह धम्म है, भौर 
वही जन शासन का सार है । 


नड़-चेतन की पर्यायें क्रमबद्ध हैं 


जड श्र चेतनकी प्रययि उल्टी-सीधी नही होती-ऐसा निर्णय 
करने से परका कह त्व उड जाता है। मैं पर मे फेरफार नहीं कर 
सकता, तथा मुभमे भी उल्टी-सीघी पर्याय नही होती, इसलिये उस 
श्रोर की दृष्टि छोडकर द्रव्यहृष्टि करना वह धर्म है। सामान्यकी दृष्टि 
होने पर अनन्त निमित्ता पर की दृष्टि उड गई। मैं ज्ञान स्वभावी हैं-- 
ऐसा निर्णय होने से पर की कर्ता बुद्धि छूट गई धौर ज्ञाता-दृष्टा हो 
गया। क्रमबद्ध पर्याय का निर्णय कहो या द्र॒ष्यहप्टि कहो--बह 
सब एक ही है । 

सर्वे पदार्थों का परिशमन क्रमबद्ध है। जिस काल जो पर्याय 
होना है वही होगी । पर्याय सत्‌ है श्री प्रच्चनसार गाथा €€ मे यह 
बात स्पष्ट कही है। जो पर्याय जिसकाल होना है वह श्रागे-पी छे नही 
हो सकती । आत्मा तथा भ्रन्य पदार्थों की पर्याय व्यवस्थित है। सर्वेज्ञ 
सब जानते हैं। सर्वज्ञका निर्णय किस प्रकार होता है ? अ्रपन्ती पर्याय 
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झल्पज्ञ है अल्पननाके आश्रयसे सर्वज्ञका निर्णय नहीं होगा | अपना 
स्वभाव सर्वेज्न है-ऐसे ज्ञानगुण में एकाग्र होनेपर सर्वज्ञ स्वभाव के 
आश्वयसे निर्णय होता है । सर्वे भगवान शअ्ात्मामें से हुए हैं । क्या 
सर्वेज्ञताका उत्पाद, व्ययमें से होता है ? नही । रागरमे से होता है ? 
नहीं । सर्वनस्वभावके आश्र यसे घर्मंदशा प्रगट होती है ।-इसप्रकार 
जो स्वभाव का आश्रय लेता है उप्तने ऋरमबद्ध पर्वाय का निर्णय 
किया है 
क्रमबद्ध पर्यायका निर्णय करनेवाला परका श्रकर्ता होता है । भौर, 
भ्रपने में पर्याय क्रमवद्ध होती है-ऐसा निर्णय करने से अ्रक्ष्म स्वभाव 
का निर्णय होता है, तथा उसके ग्राश्नय से सम्यग्दर्गन होता है । 
म्व॒भावदृष्टि करना चारों अनुयोगों का तात्पर्य है 
चारो अनुयोगो का तात्पय यह है कि विभित्तद्॒प्टि और राय- 
हप्टि हटाकर स्वभावहप्टि करना चाहिये, वही सम्यन्दर्शन और धर्म 
है । इसमे वीतराग शासन कहते हैं, यह न्याय है । जेंसी वस्तु की 
मर्यादा है उसी ओर ज्ञान को ले जाना उसे त्याय कहते हैं । 
24 >< >< 
[ फाल्युन कृष्णा ३० शुक्रवार ता० १३-२-५३ ] 
[ बाहर के यात्री झाने से “मात्र व्यवहारदलम्बी जेनाभासों का 
निरूपण” ( पृष्ठ २१८ ) पर व्याल्यान प्रास्म्म हुए हैं! ] 
अब व्यवहारामासी की वात्र करते हैं। निमिचादिदा ज्ञान कराने 
के लिये जिचागम में व्यवहार की मुत्यता से कथन आते हैं | आत्मा 
ज्ाताहप्टा है ऐसी जिसे ह्टि हुई है उसके शुभरागको व्यवहार कहते 
हैं। पअ्नज्ञानी दया-दानादि को हो घर्मेंका साधन मानता है । देव-ग्रुरु- 
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शासत्रकी श्रद्धा, पच महान्नतका राग भौर शासत्रोका ज्ञान श्रज्ञानी जीव 
ने अनतन्तबार किया है, किन्तु श्रन्तर मे निरुचय-शुद्धात्म द्रव्य साधन 
है उसकी हष्टि उसने नही की । कपाय की मन्दताकों तथा देव-गुरु- 
शासत्रकी श्रद्धाको निर्मित्तसि साधन कहा जाता है किन्तु वह यथार्थ 
साधन नही है । जो कपायकी मदतासे धर्म मानता है वह व्यवहारा- 
भासी मिथ्याहष्टि है। ध्मंका साधन तो कारणपरमात्मा है-कारण- 
शुद्धजीव है। त्रिकाली ध्र्‌ वशक्तिको कारणशुद्धजी व कहते है, उसमे से 
केवलज्ञान।दिरूप कार्य होता है । केवलज्ञान, केवल आनन्दादि प्रगट 
होने की शक्ति द्रव्यमे है । वर्तमान पर्याय में श्रथवा व्यवहार रत्नत्रय 
में केवलज्ञान प्रगट करने की शक्ति नही है। मै शुद्ध चिदानन्द हूँ, 
उसमे से सम्पग्दशेन ज्ञानरूपी कार्य प्रगट होता है। शुद्धनीव कारण- 
परमात्मा है, उसमे से मोक्ष मार्ग और मोक्षरूपी कार्य प्रगट होता है । 
केवलज्ञान,केवलदर्शन श्रनन्त आ्रानन्द तथा ग्रनन्तवीर्य कार्यपरमात्मा 
है भर शुद्धजी व शक्तिरूप कारणापरमात्मा है। जिसकी हष्टि कारण- 
परमात्मा पर नही है किन्तु व्यवहार पर है वह व्यवहाराभासी मिथ्या- 
दृष्टि है। दया-दानादिके परिणाम यथार्थ साधन नही हैं, यथार्थ 
साधन तो परमवारिणामिकभाव है जिसे परकी श्रपेक्षा लागू 
नही होती । 

श्रौदयिकभाव जीवका स्वतत्त्व है । कमेंके कारण दया-दानादि 
श्रथवा काम-क्रोधादि नही होते । श्ौपशमिक, क्षायोपशमिक, क्षाथिक 
श्रौदयिक और पारिणामिक--यह पाँचो भाव जीवके स्वत्त््व हैं । 
कर्म भ्रजीवतत्त्व है । कर्मकी भ्रस्ति है इसलिये श्ौदयिकभाव है-ऐसा 
नही है। औदबिकभाव शअपमने कारण श्रपनी पर्याय मे होता है। दया, 
दान, ब्रत, पूजादि श्रोदयिकभाव हैं, भ्राज्नव हैं-बन्ध के कारण हैं। 
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है. 


अज्ञानी उन्हे घर्मका सच्चा साधन मानता है । आत्मा मे करण नाम 
की शक्ति है, उसका अवलम्वन ले तो सम्धरदर्शन-ज्ञान-चारित्र प्रगट 
होता है, और फिर उस मोक्षमार्ग का व्यय होकर मोक्षदणया प्रगट 
होती है । कारण-परमात्मा एकरूप सहण भगवान है, उसके अव- 
लम्बनसे निश्चय सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारिच्रि पर्याय प्रगठ होती है, 
उसमे सम्कदर्णन झ्रौपणमिक, क्षायोप्नमिक अ्रथवा क्षायिक 
होता है, ज्ञान और चारित्र क्षायोपशमिक भावरूप है । 


विपरीत अभिप्राय रहित सात तत्वों की श्रद्धा सम्यन्दर्शन है । 
मात तत्व माततरूप कब रहते हैं ? कर्म अजीवतत्व है, अपनी पर्याय 
में होने वाले राग द्वेप त्राश्ववत्त्त्व हैं । कर्म से आश्रव का होना माने 
तो मात्ततत्त्व नही रहते । अजीव से आ्राश्वव माने, कर्म के उदय से 
विकार माने उसने अजोच और आाश्रव को एक माना है । यहाँ भाव 
आश्रव की बात है । द्रव्याश्रव, द्रव्यपुण्य-पाप, द्वव्यवन्ध, द्रव्यनिर्जरा, 
द्रव्पमोक्ष आदि त्रजीवतत्व में झा जाते हैं। एक समय की पर्याय में 
होने वाले रागद्व पभाव आश्रवतत्व हैं । जो करममसे विकार मानत्ता है 
उसमे विकार को---आश्राश्वव को स्वय चही माना, इसलिये सात तत्व 
नही रहते | श्रजीव से आश्रव माननेवाला व्यवहा राभास में जाता है। 
आश्रव से घममं माने तो भी भूल है । सम्यरदर्गन-ज्ञान-चारित्र संवर 
निजंरा में आ्रातते हैं । 


सामान्य-विशेष दोनों निरपेक्ष 


और सामान्यसे विगेष होता है-ऐसा भी यहाँ नही कहना है । 
सामान्य और विजेपको प्रथम निरपेक्ष स्वीकार न करे तो एक-दूसरे 
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की हानि होती है। स्वयं सिद्ध न हो तो दोनोका नाश होता है । 
समन्तभद्राचार्य कृत श्राप्तमीमांसामे यह बात आती है । 


जीव है, सवर है, निजरा है-सव हैं। उनमे जीव सामान्य मे 
झ्ाता है, भौर श्राल्नव, बध, सवर, निर्जरा, मोक्ष-यह पाँच पर्यायें 
हैं भ्रथवा विद्येष हैं। इसप्रकार सामान्य श्रौर विशेष भी स्वतत्र 
निरपेक्ष मानना चाहिये । 

प्रथम सातो तत्त्वोको निरपेक्ष जानना चाहिये । शभ्रजीव की 
पर्याय श्रजीवसे है, श्राख़॒व भ्रजीवसे नही है । तत्त्व वस्तु है, भ्रवस्तु 
नही । पर्यायकी श्रपेक्षासे पर्याय वस्तु है। एक पर्यायमे श्रनत 
धर्म प्राते है । एक भ्राख॒व पर्यायमे सवरकी नास्ति, श्रजीवकी नास्ति 
तथा पूर्व भर उत्तर पर्यायकी नास्ति है | नयो तत्त्वोको पृथक्‌ पृथक 
न माने वह व्यवहाराभासी मिथ्यादृष्टि है। श्रात्नव तो विकारी तत्त्व 
है, उससे सवर-निर्जरा माने तो सवर और निज्जेरा निरपेक्ष नही 
रहते । आस्रव शौदयिकभाव है, सवर-निर्जरा श्रोपशमिक-क्षायोप- 
शमिकभाव है। श्रौदयिकभावसे श्रौपशमिक-क्षायोपशमिकभाव नही 
होता । श्रौर कर्म भ्रजीव है, श्रजीवर्से श्रौदयिकभाव नही होता । 


भाववध झौदयिकभाव है। सवर-निज्जेरा श्रपूर्ण घुद्ध पर्याय 
है, मोक्ष पूर्ण शुद्ध पर्याय है । जीवतत्व परम पारिणामिक भावमे 
श्राता है | पुदूलमे पारिणामिक तथा औदयिकभाव दो कहे हैं। कारण 
शुद्धजी व-कारणपरमात्मा है वह जीवतत्त्व है। सात की निरपेक्षता 
निश्चित करने के पश्चात्‌ सापेक्षता लागू होती है! सवर-निर्जेरा कहाँ 
से आती है ? सवर-चिजरा की पर्याय पहले नहीं थी, तो वह 
कहां से भ्राती है ? द्रव्य स्वभावमे से झाती है, यह सापेक्ष कथन है । 
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और विकार कहाँ से आता है ? स्वभावका आश्रय छोडकर निमित्त 
का आश्रय करता है उसे विकार होता है, यह भी सापेक्ष कथन है । 
निरचय मोक्षमार्ग सवर-निजंरामें झातता है । 


तीन कालके जितने समय हैं उतनी चारित्र ग्रुणकी पर्यायें हैं । 
घर्मी जीवको शुभराग लाने की भी भावना नही है। ज्ञानकी मति, 
श्रुत, भ्रवधि, मन.पर्यय और केवल--ऐसी पाँच पर्याये हैं । केवल- 
ज्ञान भी एक समय की पर्याय है । ज्ञान ग्रुणकी स्थिति त्रिकाल है, 
किन्तु केवलज्ञान पर्याय दूसरे समय नही रहती । यह दूसरी बात है 
कि ज्यो की त्यो सहश रहे, किन्तु पूवव॑ पर्याय बाद की पर्याय के समय 
नही रहती । उसीप्रकार श्रद्धायुण त्रिकाल है, उसकी मिथ्यादशेन 
पर्याय है, वह कर्मके कारण नही है | वह पर्याय सतत है। पूवव॑ की 
मिथ्याश्रद्धाका व्यय, नवीन मिथ्याश्रद्धाका उत्पाद और श्रद्धागुण 
ध्रुव है । इसप्रकार तीनो सत्‌ हैं। ऐसे स्वतत्र सत्‌ को जो नही मानता 
आर कर्मसे परिणाम माने तथा रागसे घमम माने वह व्यवहाराभासी 
मिथ्याहृष्टि है । भात्माका भान होने से मिथ्यादर्शनका व्यय होकर, 
सम्यग्दर्शनका उत्पाद होता है और श्रद्धागुण स्थांपी रहता है | जो 
नवतत्त्वो को स्वत्तत्र नही मानता उसे मिथ्यादशनको पर्याय होती है 
झौर जो नवत्तत््वोको स्वतत्र मानकर स्वोन्मुख होता है उसे 
सम्यग्दर्शनकी पर्याय प्रगट होती है | 


अब चारित्रकी वात । कर्मके उदयके कारण आात्मामें कुछ नही 
होता । कर्मके कारण कोई प्रभाव भ्रथवा विलक्षणता नहीं होती । 
चारित्रकी विकारी अथवा पअविकारी पर्याय स्वतत्र होती है । नव 
पदार्थोक्ो स्वतत्र मानना चाहिये । शुद्धजीवकी प्रतीति होने के पश्चात्‌ 
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साधकको शुभराग आता है । कर्मकी पर्याय कर्ममे है, कमंके उदयके 
कारण राग नही होता । श्रज्ञानी जीवकी दृष्टि सपोग पर और कर्म 
पर है, इसलिये वह ऐसी भावना नही कर सकता कि अआाद्रव से 
श्रात्मा पृथक है । परसे भ्रपता भला बुरा मानना छोडकर पराश्रय 
छोडकर ज्ञायकका श्राश्रय करता है तब भिथ्यात्वका नाश हो जाता 
है भर सम्यग्द्शन उत्पन्न होता है। जिसे ऐसा भाव नही है वह 
व्यवहाराभासी है । विकारसे निविकारी धर्म प्रगट होता है--ऐसा 
माने वह व्यवहाराभासी है । 


धर्मी जीव समभता है कि श्रद्धा भ्रुण निर्मल हुश्रा है किन्तु 
चारित्रगुण पूर्ण निर्मेल नही हुआ । यदि श्रद्धाके साथ चारित्र तथा 
समस्त ग्रुण तुरन्त ही पूर्ण निमंल हो जाये तो साधकदशा श्र सिद्ध 
में श्रन्तर नही रहता । भ्रात्माका भान श्रौर लीनता हुई है उसमे 
ध्रुव उपादान निज कारणुपरमात्मा है भर क्षरिक उपादान उस-उस 
समयकी सवर निर्जराकी पर्याय है। केवलज्ञान निमित्तमे से नही 
गाता, भ्रास़व भर बधमे से नहीं झाता, सवर-निर्जरामे से भी 
नही श्राता । सवर-नि्जेरा भ्रपूर्ण निर्मेल पर्याय है, उसमे से पूर्ण 
निर्मेल पर्याय नही अश्राती, किन्तु कारणपरमात्मामे से केवलज्ञान 
प्रगट होता है । 


श्रास़वसे सवर-निजरा नहीं है। श्र कोई सवर-निर्जराको 
भी स्वतत्र सिद्ध करके द्रव्यंक॑ झ्ाश्रयसे वह प्रगट होती है---ऐसा 
सापेक्ष निर्णय करे, किन्तु ऐसा माने कि निमित्त श्राये तब पर्याय 
प्रगट होती है, तो क्या निमित्त श्रव्यवस्थित है ? अथवा पर्याय 
श्रतिश्चित है ? भ्रमुक निम्त्त श्राये तब अम्रुक पर्याय प्रगठे तो 
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प्रनिश्चितता हो जाये | ऐसा होने से सारी पर्यायें अभिश्चित्‌ हो 
जायेगी । मोक्ष पूर्ण शुद्ध पर्याय है। प्रथम “है” ऐसा निर्णय करो, 
फिर यह निर्णय होता है कि वह किसकी है । स्वत्तत्र श्रस्ति सिद्ध किये 
बिना सापेक्षता लागू नही होती । मोक्ष है ऐसा निर्णय करने के परचातु 
ऐसी सापेक्षता लागू होती है कि वह जीवकी पूर्ण शुद्ध पर्याय है । 
सवर-निर्जरा है ऐसा निरपेक्ष निणंय करने के पश्चाद्‌ ऐसी सापेक्षता 
लागू होती है कि वह जीवकी भ्रपूर्ण निर्मल पर्याय है । 

श्री प्रवचनसारमे कहा है कि व्यय व्ययसे है, उत्पाद उत्पादसे 
है, ध्रुव ध्रुव से है--इसप्रकार तीनो श्रश निरपेक्ष हैं | व्यय उत्पाद 
से नही है, उत्पाद व्ययसे नही हैं और प्रौव्य उत्पाद-व्ययसे नही है । 
तीनो श्रश्ग सत्‌ हैं। तीनो एक ही समय हैं। व्ययमे उत्पाद-पअ्रुवका 
अमाव, उत्पादमे व्यय-प्रुवका अ्रभाव और प्रुवमे उत्पाद-व्ययका 
अभाव है ।-इसप्रकार तीनो अ्रण सत्‌ सिद्ध किये हैं | वस्तुमे वस्तृत्व 
को मिद्ध करनेवाली अस्त नास्ति श्रादि परम्परा विरुद्ध दो शक्तियो 
कः प्रकाशित होना सो श्रनेकान्त है | उत्पाद उत्पादसे है, किन्तु व्यय 
से नही है | भ्राख़व आख़वसे है किन्तु श्रजीवसे नही है। भाव 
विद्येष है, वह विगेषसे है और जीव सामान्‍्यसे नही है | सवर संवर 
से है, जीवसे नही है । सवरसे निज्जेरा नही है । मोक्ष मोक्षसे है भौर 
नि्जेरा से नही है--इसप्रकार सातो तत्त्व पृथक्‌ पृथक सिद्ध होने के 
पदचात्‌ सापेक्षता लागू होती है 

सामान्‍्यसे विशेष मानें तो दोनोकी हानि हो जाती है। सामान्य 
भी है श्लौर विशेष भी है, उसमे किसकी श्रपेक्षा ? दोनों निरपेक्ष 
हैं। उसमे किसी को अपेक्षा नही है । भर उत्पाद, व्यय, ध्रुव-तीन 





रे 
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भ्रश किसी की अपेक्षा रखे तो तीन नही रहते | नव पदार्थोमे किसी 
की श्रपेक्षा रखे तो नव नहीं रहते। छह द्रव्य परस्पर किसी की 
श्रपेक्षा रखें तो छह नही रहते । उत्पादसे व्यय माने तो व्यय सिद्ध 
नही होता । व्यय म हो तो उत्पाद नही होता ऐसा सापेक्षतावाला 
कथन बादमे श्राता है | विकारी पर्याय हो या श्रविकारी--प्रत्येक 
पर्याय निरपेक्ष है । 
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[ फाल्युन शुक्ला २ रविवार ता० १५-२-५३ | 
कुछ पूर्व कालीन पण्डित यथार्थ दृष्टि वाले थे। श्री बनारसी- 
दासजी, पं० जयचन्द्रजी, १० टोडरमलजी, दौलतरामजी, दीपचदजी 
भ्रादि यथार्थ थे। उनकी सच्ची हृष्टिका जो विरोध करता है वह व्यव- 
हाराभासी मिथ्यादृष्टि है | शुद्ध श्रात्मा सम्यग्दशंन पर्यायका उत्पादक 
है । निमित्त, राग या पर्यायमे से सम्यग्दर्शन नही श्राता । भौर 
सम्यर्दर्शतव-ज्ञान-चा रित्र पर्याय है । नवीन पर्याय उत्पन्न होती है 
वह गुण नही है | ग़ुणका उत्पाद नही होता । श्रद्धाकी विपरीत पर्याय 
का नाश होकर अ्रविपरीत पर्यायका उत्पाद होता है, वह कहाँसे होता 
है ? सम्यग्दशेनपर्याय छुद्ध है वह कहाँ से श्राती है ?-निमित्त, राग 
था पर्यायमे से नही आती, द्रव्य स्वभावमे से श्राती है । 


भ्रज्ञानी जीव धर्ंके सर्वे भ्रग अन्यथा रूप होकर मिथ्याभावकों 
प्राप्त होता है। यहाँ ऐसा जानना कि दया, दान, यात्रादिके भावसे पुण्य 
बघ होता है । पुण्यको छोडकर पापप्रवृत्ति नही करना है। उस श्रपेक्षा 
से छुभका निषेध नही है, किन्तु जो जीव श्रात्माकी दृष्टि नही करता 


. भ्रोर दया-दानादिमे घर्म मानता है वह भिथ्यादृष्टि है । 
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घलोमें चिरायता रखकर ऊपर मिसरी नाम लिखे तो चिरायता 
मिसरी नही हो जाता । उस्रीध्रकार श्रन्तरमें जैन धर्मं प्रगट नही 
हुआ, और वाह्ममें जैन नाम घारण कर ले तो जैन नही होना । 
थी कुन्दकुन्दाचार्य आदि समर्थ मुनिवरों ने यथार्थ प्रकान्य किया है 
क्ि--जो व्यवहारसे सतुष्ट होता है और कपायमन्दतासे घर्म मानता 
है, तथा “में ज्ञायक हूँ, पुण्य-पाप रहित हैँ --ऐसी निश्च्यदृष्टि नही 
करता और उच्चमी नही होता, वह व्यवहाराभासी भिथ्यादृष्टि है । 


नवतत्त्वोमें चारित्र सवर-निर्जरामें आता है। श्रज्ञानी भक्ति, 
पूजामें सत्तोप मानता है । लाखो रुपये मन्दिरमें देने से भी धर्म नही 
होता । रुपयोका झाना-जाना तो जडकी क्रिया है और कपायकी 
मन्दता करे तो पुण्य है । पुण्य से रहित आ्रात्माकी श्रद्धा करे तो घर्मे 
है। अज्ञानी जीवने सत्यमार्गके सम्बन्धमें प्रयत्त नही क्या है । 
आत्मा ज्ञानानन्द है, पुण्य मेरा स्वरूप नही है, पुण्यभाव अपराध 
है। ध्रुवस्वभाव निर्दोष है, जो उसको रुचि नही करत्ता वह व्यव- 
हाराभासी है । 


वर्तेमानमें भगवान श्री सीमघर स्वामी भी दिव्य बाणी द्वारा 
यही वात कहते हैँ । अज्ञानी जीव सच्चे मोक्षमार्गमें उद्यमी नही 
है ! आत्मा शुद्ध निविकल्प है ऐसी दृष्टि, ज्ञान ओर स्थिरत्ता नही की 
है भौर व्यवहारमें घर्मं मान लिया है वँसे जीवको मोक्षमार्ग सन्मुख 
करने के लिये उसकी शुभराग रूप भिथ्या प्रवृत्ति-जिसमें धर्म मानते 
हैं उसका निषेघ करते हूँ | आत्माका भान नही हैं और शुभसे घर्म 
मानकर संतुष्ट होता है इसलिये उसकी भ्रवृत्ति मिथ्या है । निश्चयके 
भान बिना व्यवहार व्यवहार भी नहीं रहता | हमारा झ्ाशव ऐसा 
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नही है कि शुभ छोडकर अशुभ करो; श्रगर तुम ऐसा करोगे तो 
तुम्हारा बुरा होगा, किन्तु यथा श्रद्धा करोंगे तो कल्याण होगा । 
श्रात्माका त्रिकाली स्वभाव शुद्ध है ऐसी यथार्थ श्रद्धा करोगे तो 
तुम्हारा भला होगा। पुण्य छोडकर पापमे लगोगे तो भला नहीं 
होगा और पुण्य को धर्म मानोगे तो भी भला नही होगा । स्वभाव 
की दृष्टिमे धर्म है । 

“आत्मभ्रान्ति सम रोग नहि, सद्गुरु बेच सुजान; 

गुरु आज्ञां सम पथ्य नहिं, ओपध विचार ध्यान |”! 


पुण्यसे श्रोर परसे कल्याण होगा यह महान भ्राति है । शरीर 
का रोग पृुण्यसे मिट जाता है किन्तु वह सच्चा रोग नही है। . 
चिदानन्द भ्रात्मामे विकार होता है, उस विक्रारसे कल्याण होगा 
ऐसी मान्यता वह महान रोग है, वह क्षय-रोग है, इसलिये यथाथ्थे 
श्रद्धान करके मोक्षमाग््रंमे प्रवर्तत करोगे तो तुम्हारा भला होगा । 
यहाँ दृष्टान्त देते है कि--जिसप्रकार कोई रोगी निग्युण श्रौपधिका 
निषेध सुनकर, श्रौपधिसाधन छोडकर यदि कुपथ्य सेवन करे तो 
वह मरता है। सच्चे बेच्यकों छोडकर कुपथ्य सेवन करेगा तो मर 
जायेगा, उसमे बेद्यका दोष नही है। उसीप्रकार कोई ससारी जीव 
पुण्यछूप धर्मंका निषेध सुतकर धर्म-साधन छोड देगा श्रौर विषय 
कपायमे प्रवतंन करेगा तो नरकादि दु खो को प्राप्त होगा । आ्रात्मा 
में होनेवाली सम्यग्द्शन-ज्ञान-चारितन्रदशा आात्माको लाभकारी है | 
पुण्य-परिणाम निग्नुण हैं, मोक्षमार्गको लाभकर्ता नही है, वन्धके 
कारण हैं, उनसे जन्म-मरणका अन्त नही श्रात्ता | शुद्ध चिदानन्द 
की हष्टिके बिना धर्म बही होता । पुण्यको निगुण भ्रौपधि कहा है। 
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पर्यायमे पुण्य होता है वह विपरीत परिणाम है, उससे आरात्माको 
लाम नही होता, क्योकि पुण्यसे घर्मरूपी गुणा नही होता । 


« पृण्यसे स्वर्ग प्राप्त करके सीमधर भगवानके पास जायेंगे,--ऐसा 
मानने वाले की दृष्टि सयोग पर है, वहाँ जाकर भी वही बुद्धि रखने 
वाला है। शुद्ध चिदानन्द की दृष्टि नही की इसलिये समवशरण मे 
जाने पर भी भगवानकी वाणीका रहस्य नही समझता | पृण्य छुडा- 
कर पाप करानेका श्रभिप्राय नही है। शअज्ञानी पुण्यसे धर्म मानता है 
इसलिये पृण्यका घर्मके कारणरूपसे निषेध किया है | कोई विपरीत 
समझे तो उसमे उपदेशकका दोष नही है। उपदेशकका अभिप्राय 
सच्ची श्रद्धा कराके असत्‌ श्रद्धा, अ्सत्‌ ज्ञान और असत्‌ भ्राचरण 

* छुड़ानेका है। सम्यग्दर्शनके बिना वाह्म-चारित्र भ्ररण्यरोदनके समान 
है, उससे जन्म-म रणका लाद नही होगा। आत्मा ज्ञायक चिदानन्द है, 
पर्याय में पुण्य-पापके परिणाम होते हैं वे व्यर्थ हैं---अनावश्यक 
है, उनसे रहित आत्माकी दृष्टि न करे तो धर्म नही होता । उपदेश 
देनेवाले का श्रभिप्राय असत्य श्रद्धा छुडाकर मोक्षमार्ग मे लगाने का 
है। यात्रा श्रीर दया-दानादिके परिणाम छुडाकर व्यापारादि के 
पापभाव करानेका अशभिप्राय नही है, किन्तु अभ्ज्ञानी जीव ऐसा मानता 
है कि दया-दान करते-करते घमर्मं होगा, उसकी भसत्य श्रद्धा का 
निषेघ कराते हैं ।, 


आात्माके भाव विना व्यवहार सच्चा नही है | निमग्वयस्वभाव 
आदरणीय है ओर व्यवहार जानने योग्य है, व्यवहार श्रादरणीय 
नही है | हमारा तो मोक्षमार्ग मे लगाने का श्रभिप्राय है और ऐसे 
प्रभिप्राय से ही यहाँ निरूपण करते हैं । 
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पुनश्य, कोई जीव तो कुलक्रम द्वारा ही ज॑नी है। श्रन्तर्जन की 
खबर नही है भ्रीर वाह्मम जेन नाम धारण कर रखे; तो कही जैन- 
कुल में जन्म लेने से जैन नही हो जाता | उसे जैनदर्शन की खबर 
नही है किन्तु वह भ्रपन्ते को कुलक्रम से जैनी हुआ मानता है, किन्तु 
वास्तव में तो आत्मा ज्ञानानन्द है,--इसप्रकार पहिचान कर पर्याय 
में होने वाले विकार को द्रव्यदृष्टि द्वारा नाण करे वह जीन है । 
हमारे बापदादा जैन थे इसलिये हम भी जैन हँ--ऐसा कोई कहे तो 
वह सच्चा जैनी नही है। अन्तदू ष्टि से ही जैनी हुआ जाता है। 
>< ८ ८ 
[ फाल्युन शुबला ३ सोमवार ता० १६-२-४५३ ] 
कुलक्रम से धर्म नहीं होंता 
दिगम्बर जैन होने पर भी व्यवहाराभास को माननेवाले जीव 
एकान्त मिथ्यादृष्टि हैं। यहाँ कोई जीव तो कुलक्रम द्वारा ही जैन 
हैं, किन्तु जैनधर्मका स्वरूप नही जानते | वे ऐसा मानते हैं कि हम 
तो कुल परम्परासे जैन है। जिसप्रकार श्रन्यमती बेदान्ती, मुसलमान 
भ्रादि कुलक्रमसे व्ंते हैँ उसीप्रकार यह भी चद्षेत्ते हैं । यदि कुंल 
परम्परासे धर्म हो तो मुसलमान श्रादि सभी धर्मात्मा सिद्ध होते हैं, 
तब फिर जैनधर्मकी चिणिष्टता क्या ? कहा हूँ कि «-- 
लोयम्मि रायणीई णायं ण कुलकम्म कइ्यावि | 
कि पुण तिलोयपहुणो जिशंदधम्मादिमारम्मि ॥ 
लोकमे ऐसी राजनीत्ति हैँ कि कुलक्रम द्वारा कभी भी न्याय नही 
होता। जिसका कुल चोर हैँ उसे चोरीके मामलेमे पकडते हैं, त्तो 
वहाँ कुलक्रम जानकर छोड नही देते किन्तु दण्ड ही देते है । तो 


सातयाँ अध्याय १३१ 


फिर सर्वेज्ञ भगवानके घमम-अधिकारमे क्या कुलक्रमादुसार न्याय 
सभव है ? जन कुलमें जन्म लेकर जो जैनधर्मकी परीक्षा नही करता 
वह व्यवहारामामी है ) जैनधर्ममें परीक्षा करना चाहिये । पिता 
निर्घन हो और स्वय घनवान हो जाये तो पिता निर्धन था इसलिये 
घन को छोड नही देता । जब व्यवहार में कुल का प्रयोजन नही है, 
तो फिर घममं में कुलका प्रयोजन कसा ? पिता नरक में जाता है और 
पुत्र मोक्ष में, तो कुल की परम्परा किस प्रकार रही ? कुलक्रम की 
परम्परा हो तो पिताके पीछे पुत्रको भी नरक में जाना पड़ेगा, किन्तु 
ऐसा नही होता, इसलिये घमम में कलक्रतम की आवश्यकता नही है 


अप्टसहन्री मे कहा है कि जीवको परीक्षाप्रघानी होना चाहिये । 
प्रकेले आज्ञाप्रवानीपने द्वारा नहीं चल सकता । अनेक लोग कहते हैं 
कि निमित्त से घर्मं होता है, व्यवहार से धर्म होता है, इसलिये हम 
मानते हैं, किन्तु ऐसा नही चल सकता, परीक्षा करना चाहिये । 


पुनश्च, जो श्ञास्त्रोंके श्रन्य-विपरीत अर्थ लिखते हैं वे पापी हैं। 
दिगम्वर झास्त्रके नामसे देवीकी पूजा करना, क्षेत्रपाल की पुजा 
करना वह॒विपरीत प्रवृत्ति है। पापी पुरुषो ने कुदेव की प्रहूपणा 
की है | जिसे आत्माका भान नही है और उद्देशिक झ्राहार लेता है 
मुनिके लिये ही पानी गर्म करना, केला, मोसम्वी आदि लाना यह 
न्‍्याय नही है । आहार देने और लेने वाले दोनो की भ्रूल हैँ | ऐसा 
उद्देशिक आहार लेने पर भी जो मुनिपना मानता है वह मिथ्यादृष्टि 
है। अज्ञानियों ने ऐसी प्रवृत्ति चलाई है। नित्रथ मुनि को महज 
नग्नदशा होती है, वे निर्दोष आहार लेते हैं | प्राण चले जाये किन्तु 
दोपयुक्त भ्राहार न लें-ऐसी मुनि की रीति है, तथापि झुनिका स्वरूप 
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न समरभें भौर उद्देशिक श्राहार लें वे सच्चे ग्रुर नही हैं | इसप्रकार 
विषय-कषाय पोषणादिरूप विपरीत प्रवृत्ति चलाई हो उसे छोड 
देना चाहिये । दिगम्बर जौैनधर्म मे जन्म लेने पर भी कुदेव, कुग्ुर 
की मान्यता चलाई हो तो उसे छोड देना चाहिये । व्यवहार से धर्मं 
मनाया हो तो वह कृधर्म है, वह मान्यता छोड़कर जिनश्राज्ञानुसार 
प्रवत्तेना योग्य है । 

प्रदन -हमारी दिगम्बर-परम्परा इसीप्रकार चलती हो तो क्या 
करें ? पाँचवे श्रधिकार मे रवेताम्बर श्रौर स्थानकवासी की बात भ्रा 
चुकी है, यहाँ तो दिगम्बर सम्प्रदाय की बात करते हैं | हमे कुल- 
परम्परा छोडकर नवीन मार्ग मे प्रवतंना योग्य नही है । 

समाधान'-प्रपनी बुद्धिसि नवीन मार्ग में प्रवर्तन करे तो वह 
योग्य नही है, किन्तु जो यथार्थ वस्तुस्वरूपका निरूपण करे वह नवीन 
मार्ग नहों है। स्वभावसे धर्म है और रागसे धर्म नही है--ऐसा 
समम्ना चाहिये। 

“रघुकूल रीति सदा चलि आई, प्राण जाहि फै वचन न जाई” 
ऐसा भ्रन्यमत मे कहते हैं। इसीप्रकार “जैनधर्ं रीति सदा चलि 
ग्राई, प्राण जाहि पे धर्म न जाई [“--ऐसा समभना चाहिये | 
श्री कुन्दकुन्दादि श्राचार्यो ने जैनधर्मका जैसा स्वरूप कहा है वह 
यथार्थ है। 

केवली भगवान को रोग, उपसग, क्षुधा, कवलाहारादि माने, 
क्रमिक उपयोग मानें, वस्त्र सहित सुनिपना श्रथवा रन्नी को केवलज्ञान 
माने वह योग्य नही है । जैसा शास्त्रमे लिखा है उसे छोडकर कोई 
पापी पुरण कुछ दूसरा ही कहे तो वह योग्य नही है । सर्वेज्ञकी 
वाशी अनुसार पृष्पदन्त, भूतबलि आदि भ्राचायोनि षट्खण्डागम की 
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रचना की है, उसमे फेरफार करना योग्य नही है। लिखनेमे लेखक 
की कोई भूल रह गई हो तो सुघारी जा सकती है, किन्तु प्रयोजन- 
भूत्त वात में आचार्यों की कोई भूल नही है । द्रव्य-स्त्री को कभी 
छट्ठा ग़ुरास्थान नही भ्राता, तथापि उससे विरुद्ध कहे और फेरफार 
करे वह पापी है । 

द्रव्य संग्रह मे मार्गंणा की बात आती है, वह जीव की भाव- 
मार्गणा है, द्रव्यमागंणा की वात नही है । जीव किस गति आदि मे 
है उसे खोजने की भावमागंणा की बात है, तथापि उससे विरुद्ध 
मानना भिथ्याप्रवृत्ति है। पुरातन जैन शास्त्र, घवल, महाघवल, समय- 
सारादि के श्रनुसार प्रवर्तन करता योग्य है। वह नवीन मार्ग नही 
हैं। परम्परा सत्य का बराबर निर्णय करना चाहिये । 

कुल परम्परा की बात चली आ रही है इसलिये नही, किन्तु 
सर्वेज्ञ कहते हैं श्रौर तदनुसार सत्य है इसलिये भ्रगीकार करना 
चाहिये । कुल का शभ्राग्रह नहीं रखना चाहिये । जिनशाज्ञा कुल- 
परम्परा विरुद्ध हो तो कूलपरम्परा को छोड देना चाहिये । जो कूल 
के भय से करता है उसके घर्मबुद्धि नही है । लग्नादि मे कुलक्रम का 
विचार करना चाहिये किन्तु घ॒र्मे में कुल परम्परानुसार चलना योग्य 
नही है। धर्मं की परीक्षा करनो चाहिये | घरके बडे बूढे कहते हैं 
इसलिये धर्म का पालन करना चाहिये, यह ठीक नही है । मिट्टी का 
बर्तंत लेने जाता है वह भी ठोक बजाकर लेता है, उसीप्रकार धर्म 
की परीक्षा करनी चाहिये । 

मात्र आज्ञाजुसारी सच्चे जेन नहीं हैं 

जो कुलक्रमानुसार चलता है वह व्यवहाराभासी है । यह बात 

कही जा चुकी है | भ्रव दूसरी बात कहते हैं;:-कोई श्राज्ञानुसारी जैन 
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हैं। वे शाश्षमे जैसी श्राज्ञा है वैसा ही मानते है, किन्तु स्वय श्राज्ञा 
की परीक्षा नही करते । सर्वे मतानुयायी श्रपने-अपने घर्म की श्राज्ञा 
मानते हैं, तो सबको धर्म मानना चाहिये; किन्तु ऐसा नही है । 
निर्णय करके ही धर्म को मानना चाहिये । भगवान के कथन मात्रसे 
नही, किन्तु वीतरागी विज्ञान की परीक्षा करके जिनश्राज्ञा मानता 
योग्य है । परीक्षा के बिना सत्य-अ्रसत््य का निर्णय कंसे हो सकता 
है ” निर्शयक्रे बिना शास्त्र को माने तो अन्यमती की भाँति आज्ञा 
का पालन किया । धर्म क्‍या है, वह सब निर्णयपुर्वक मानना चाहिये । 
मात्र दिगम्बर का पक्ष लेकर नहीं मानना चाहिये । ऐसा निर्णय 
करना चाहिये कि शुभाशुभ रागादि बिकार हैं धर्म नही हैं और ध्रुव 
स्वभाव विकार रहित है उससे धर्म होता है। निर्णय किये बिना 
जिसप्रकार श्रन्यमती श्रपने शास्त्र की आज्ञा मानते हैं, उसी प्रकार 


यह भी जैन शास्त्रों की आज्ञा माने तो वह पक्ष द्वारा ही झराज्ञा 
मानने जसा है । 


प्रदत'--शास्त्रमे सम्यक्त्वके दस प्रकारों में श्राज्ञा-सम्यवत्व 
क्रहा है। भगवान ने जो स्वरूप कहा है उसमे दधाद्धा नही करना 
चाहिये, तथा भ्राज्ञा विचयको धर्मध्यान मेद कहा है-भ्रौर नि शक्तित 
अगसे जिनवचनमे सशय करने का निषेध किया है--वह किस 
प्रकार ? 

उत्तरः--आास्त्रके किसी कथनकी प्रत्यक्ष--भनुमानादि हारा 
परीक्षा की जा सकती है और कोई बात ऐसी है कि जो प्रत्यक्ष--- 
अनुमानादि गोचर नही है । अज्ञानी कहते हैं कि पानी अग्निसे प्रत्यक्ष 
उष्ण होता है, किन्तु वह भूल है| पानी के स्पर्श ग्रुशकी उष्णतारूप 
ग्रवस्था होती है वह प्रत्यक्ष है, उसे अज्ञानी नही देखता । पानी के 
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परमाणुओ में प्रतिसमय उत्पाद-व्यय-प्रुव होता रहता है | स्व- 
शक्ति के कारण शीत अवस्थ। का व्यय होकर उष्श अवस्था का 
उत्पाद होता है और स्पशे-गुण ध्रुव रहता है । अग्नि और पानी में 
प्रन्योन्य भ्रभाव है। अग्निके कारण पानी उणष्ण नही होता वह 
प्रत्यक्ष है ।---ऐसा निर्णय करना चाहिये, किन्तु पर्यायमे श्रविभाग 
प्रतिच्छेद झादि की समझ न पडे तो वह शभ्राज्ञासे मानना चाहिये, 
किन्तु जो पदार्थ समझमे श्राये उसकी तो परीक्षा करना चाहिये । 


जिस शास्त्रमें प्रयोजनभ्रूत वात सच्ची हो उसकी अप्रयोजनभ्रूत 
वात भी सच्ची समभना चाहिये, श्रौर जिस शास्त्रमे प्रयोजनभ्ूत वात 
में भूल हो उसकी सारी वात अ्प्रमाण मानना चाहिये । 

प्रइन --परीक्षा करते समय कोई कथन किसी श्ञास्त्रमे प्रमाण 
भासित हो, तथा कोई कथन किसी शास्त्रमे श्रप्रमाण भासित हो तो 
क्या किया जाये ? 

उत्तर --सर्वज्ञकी वाणी श्रनुसार शास्त्रमे कुछ भी विरुद्ध नहीं 


है, क्योकि जिसमें पूर्ण ज्ञाउृत्व ही न हो श्रथवा राग द्वेंप हो वही 
अ्सत्य कहेगा । वीतराग सर्वेज्ञ देवमे ऐसा दोप वही हो सकता । 
तूने श्रच्छी तरह परीक्षा नही की है इसीलिये तुक्के श्रम है । 

प्रथन ---छद्मस्थसे श्रन्यथा परीक्षा हो जाये तो क्या करना 
चाहिये ? 

उत्तरः--सत्य-असत्य दोनो वस्तुओको मिलाकर परीक्षा करना 
चाहिये । सुवर्ण, वस्त्रादि लेते समय परीक्षा करता है, उसीप्रकार 
शास्षकी भ्राज्ञाका मिलान करना चाहिये, सत्य-अ्रसत्यको मिलाकर 
प्रमाद छोडक्रर परीक्षा करना चाहिये | ऐसा नही है कि जिस सम्प्र- 
दायमे जन्म लिया उसीकी वात सच्ची हो | जहाँ पक्षपातके कारण 
अच्छी तरह परीक्षा नही की जाती वही श्न्यथा परीक्षा होती है । 
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प्रदम --श।स्त्रमे परस्पर विरुद्ध कथन तो अ्रनेक है, फिर किस- 
किसकी परीक्षा करे ? 

उत्तर --समोक्षमार्ग मे देव-गुरु-धर्म, निमित्त नैमित्तिक सम्बन्ध, 
जीवादि नव तत्त्व तथा बन्ध-मोक्षमार्ग प्रयोजनभूत है, इसलिये 
उसकी परीक्षा तो भ्रवश्य करना चाहिये श्रौर जिन शास्त्रो मे उनका 
सत्य कथन हो उनकी सर्वे श्राज्ञा मानना चाहिये, त्तथा जिनमें 
उनकी अश्रन्यथा प्ररूपणा हो उन्तकी श्राज्ञा नही मानना चाहिये । 
मोक्षमागंमे देवकी परीक्षा करना चाहिये । सर्वज्ञकों ज्ञान-दर्शन 
दोनो उपयोगोका पूर्ण परिणमन एक ही समयमे है। कोई कऋ्रमपूर्वक 
उपयोग माने शौर केवलीको श्राहार माने वह सर्वेज्षको नहीं सम- 
भाता । भात्माके भान पुर्वक जो अन्तरमे लीनता करे झौर बाह्य से 
२८ मूल ग्रुणो का पालन करे, तथा जिसके दारीरकी नग्नदभा हो 
वह मुनि है | इसप्रकार मुनिका स्वरूप समभना चाहिये । धर्म की 
परीक्षा करना चाहिये । भूतार्थ स्वभावके श्राश्रयसे ही धर्म होता है, 
उचित निमित्त-व्यवहार होता है किन्तु व्यवहारसे धर्म नही 
होता--ऐसा समझना चाहिये । मोक्षमार्गमे देध-सुशं-घर्मकी परीक्षा 
करना चाहिये, वह मूलघन है | कोई जीव व्याज दे किन्तु मुलधन 
न दे, तो वह मुलधनको उडाता है, उसीप्रकार यहाँ यह मृूलघन है । 
दिगम्बर सम्प्रदायमे जन्म लेने माचसे काम नही चले सकता, परीक्षा 
करना चाहिये। जो व्यवहारसे भर बाह्य लक्षणुसे देव-गुरु-शाखत्रकी 
परीक्षा नही करता, उसका गृहीत मिथ्यात्व दूर नही हुआ है--ऐसा 
श्री भागचन्द्रजी “सत्ता स्वरूप” मे कहते हैं। देव, गुरु और धर्मका 


स्वरूप जानना चाहिये । 
३ है. भर 
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[ फाल्युन घुक्ला ४ मंगलवार, ता० १७-२-५३ ] 

तत्त्वकी परीक्षा करना चाहिये । जीव द्रव्यलिगधारी मुनि और 
श्रावक्त अश्रनन्तवार हुआ, किन्तु आत्मज्ञानके विना सुख प्राप्त नहीं 
हुआ 

प्रव्न --कुन्दकुन्दाचायं तो जानी थे, फिर भी विदेहमें वयों 
गये थे ? 

उत्तरः--छुन्दकुन्दाचार्य ने प्रथम तत्त्वकी परीक्षा तो की थी 
और उन्हे सम्यग्दशन-ज्ञान-चारित्र था । तत्त्वके किसी सुक्ष्म पक्षका 
निर्णय करने के लिये अथवा हढ्ताके लिये ऐसा विकल्प आया था ॥ 
सूक्ष्म वात की विद्येप निर्मलताके लिये गये थे । उन्हें सम्यग्दर्णगन तो 
था ही, प्रयोजनभूत मृलभूत तत्त्वकी परीक्षा पहले से की थी । 

यहाँ कहते हैं कि---देव-ग्रुठकी परीक्षा करना चाहिये । ब्वेता- 
म्वर कहते हैं कि देवको क्षुघा-ट॒पा लगती है, किन्तु देवका वेसा 
स्वरूप नही है, परीक्षा करना चाहिये । परीक्षा किये बिना माने तो 
मिथ्याहृष्टि है । गुढकी परीक्षा करना चाहिये । श्रपने-अपने देव-गुरु 
सच्चे हैं---ऐसा सभी सम्प्रदायवाले कहते हैं, किन्तु ऐसा नही चल 
सकता, परीक्षा करना चाहिये । 

जिस चञास्त्रमें प्रयोजनभ्ूत वात सत्य हो, उसकी सर्वे आज्ञा 
मानना चाहिये | जिसमें देव-ग्रुरु-ज्ान्त्र, चवतत्त्व, वन्‍्ध-समीक्षमार्ग 
की विपरीत वात लिखी हो उनकी आज्ञा नहीं मानना चाहिये ॥ 
इसलिये मात्र कुल रूढिसे मावना योग्य नही है । पुनण्च, जिसंप्रकार 
लोकमे जो पुरुष प्रयोजनभूत कार्योंमें कूठ नहीं बोलता वह प्रयोजन 
रहित कार्योंमे कंसे भूठ वोलेगा ? उसीप्रकार शास्त्रों में प्रयोजनभूत 
देवादिक का स्वरूप, नवतत्त्वोका स्वरूप यथार्थ कहा है, तो फिर 
समुद्र पर्वत आदि अप्रयोजनमूत वात असत्य कैसे कहेंगे ? श्ौर प्रयो- 
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'जनभूत देव ग्रुरुका विपरीत कथन करनेसे तो वक्ताके विषय-कपाय 
का पोषण होता है । 
प्रइन:---विषय-कषायसे देवादिकका कथन तो अन्यथा किया, 
किन्तु उन्ही शास्त्रोमे दूसरे कथन किसलिये श्रन्यथा किये हैं ? 
उत्तर:--यदि एक ही कथन अ्रन्यथा करे तो उसका भ्रन्यथापना 
तुरन्त प्रगट हो जायेगा, तथा भिन्न पद्धति भी सिद्ध नही होगी, किन्तु 
अमेक अन्यथा कथन करने से भिन्न पद्धति भी सिद्ध होगी भ्रोर तुच्छ 
बुद्धि लोग भ्रममे भी पड जायेंगे। अपने बनाये हुए शास्त्रोमे श्रपनी 
वात चलाने के लिये कुछ सत्य कहा श्रोर कुछ असत्य कहा; किन्तु 
वह वीतरागकी बात नही है सत्यार्थ स्वभावके श्राश्रयसे कल्याण 
होता है, निमित्त भौर रागसे कल्याण नही होता ।--इसप्रकार 
परीक्षा करना चाहिये | 
परीक्षा करके आज्ञा मानना वह आज्ञासम्यक्त्व है 
अब, ऐसी परीक्षा करने से एक जेनमत ही सत्य भासित होता 
है। सर्वेज्ञ परमात्माकी ध्वनिमे जो मार्ग आया वह यथार्थ है । सात 
तत्व, उपादान-निमित्त श्रादिका स्वरूप आया वह सत्य है। ज॑न 
मतके वक्ता श्री सर्वेज्ञ वीतराग है, वे भूठ किसलिये कहेगे ” इस- 
प्रकार परीक्षा करके श्राज्ञा माने तो वह सत्य श्रद्धान है और उसीका 


नाम श्राज्ञा-सम्यक्त्व है । परीक्षा किए बिना माने तो उसने सच्ची 
श्राज्ञा नही मानी । 


ओर जहाँ एकाग्र चिन्तवन हो उसका नाम श्राज्ञा-विचय धर्म- 
ध्यान है । यदि ऐसा न भाने श्रौर परीक्षा किये बिना मात्र श्राज्ञा 
भानने से ही सम्यकत्व या धर्मध्यान हो जाता हो तो जीव अ्रनन्तवार 
मुतिन्नत घारण करके द्रव्यलिगी मुनि हुआ, किन्तु आत्मभानके बिना 
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प्रयोजनभूत बात सम्पर्दर्शन-ज्ञान-चा रित्रादि तथा बन्ध-मोक्ष और 
उसके का रणो की श्रवश्य परीक्षा करना चाहिये ।---इसप्रकार परीक्षा 
करके श्राज्ञा माने तो श्राज्ञासम्यक्त्वी होता है । 


कूछ लोग कहते है कि विगम्बर सम्प्रदाय मे जन्म लिया इस- 
लिये श्रावक हुए; किन्तु वह बात मभिथ्या है। पहले परीक्षा करके 
श्राज्ञा साने तो सम्यक्त्व होता है श्रीर फिर श्रावक तथा मुनिदशा 
प्रगट होती है । कुन्दकुन्दाचार्यादि मुनि श्रीर दीपचन्दजी भ्रादि ऐसा 
कहते हैँ कि परीक्षा करो भ्ौर फिर मानो । सच्चेदेव-गुरु-शास्त्र की 
श्रद्धा निश्चय सम्यवत्व नही है, किन्तु आत्मा का भान करे तो उस 
श्रद्धा को व्यवहारश्रद्धा कहते हैं, इसलिये परीक्षा करके आ्राज्ञा मानते 
ही सम्पवत्व अथवा घर्मध्यान होता है। लोक मे भी किसी प्रकार 
परीक्षा करके पुरुष की प्रतीति करते है। धर्म मे परीक्षा न करे तो 
स्वय ठगा जाता है | भ्रौर तूने कहा कि जिनवचन मे सशय करने से 
सम्यकत्व मे शका नामका दोष आता है, किन्तु “न जाने यह कंसा 
होगा ?”---ऐसा मानकर कोई निर्णय ही न करे तो वहाँ शका 
नामका दोष होता है । निर्णय के लिये विचार करते ही सम्यक्‍त्वमे 
दोष लगे तो श्रष्टसहल्रीमे श्राज्ञाप्रधानी की श्रपेक्षा परीक्षाप्रधानी 
को क्यो श्रच्छा कहा ? निर्णय करे तो शका दोष लगता है । 


पुनरच, पृच्छना स्वाध्याय का अ्रग है । मुनि भी प्रइन पूछते है । 
सम्परदर्शनि-ज्ञान-चारित्र किसे कहते हैँ, झ्रादि प्रदन पूछना वह 
स्वाध्याय का श्रंग है। श्र प्रसाण-तय द्वारा पदार्थों का निर्णय करने 
का उपदेश दिया है। निश्चय श्रीर व्यवहारनय से तथा प्रमाण से 
ओर चार निक्षेप्रों से निर्णय करना चाहिये । यदि आराज्ञा से धर्म 
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होता हो तो परीक्षा करने को किसलियें कहा ? इसलिये परीक्षा 
करके आज्ञा मानना योग्य है । 


तीथंकर और गणघर के नाम से लिखे हुए कल्पित शास्त्रों की 
परीक्षा करके श्रद्धा छोड़ना चांहिये | 


झौर कोई पापी पुरुष आचाये का नाम रखकर कल्पित वात्त 
करे तथा उसे जिनवचन कहे तो उसे प्रमाण नहीं करना चाहिये । 
कोई जीव पुण्य से घ॒र्म मनाये, निमित्त से कार्य का होना मनाये 
तथा वैसे शास्त्रों को जैनमत का जास्त्र कहे तो वहाँ परीक्षा करना 
चाहिये, परस्पर विधि का मिलान करना चाहिये | झ्राजकल भगवान 
और आवचाये के नाम से मिथ्या शास्त्र लिखे गये हैं, इसलिये परीक्षा 
करना चाहिये | किसी के कहने से नही किन्तु परीक्षासे मानना 
चाहिये । परस्पर शास्त्रों से विधि मिलाकर इसप्रकार सम्भवित है 
या नही ?-ऐसा विचार करके विरुद्ध श्र को मिथ्या समझना । 
जैसे कोई ठग अपने पत्र में किसी साहुकार के नाम की हुण्डी लिख 
दे, और नामके भ्रम से कोई अपना घन दे दे, तो वह दरिद्र हो 
जायेगा, उसीप्रकार भगवान या आचायें के वाम से भ्रपना मत 
चलाने के लिये शास्त्रो से विरुद्ध लिखे तो वह पापी है। व्यवहार से 
घर्म मनाये, प्रतिमा को अंगार वाला कहे वह पापी है। मिथ्याहदृष्टि 
जोवो ने गास्त्र बनाये हो तथा शास्त्रकर्ता का नाम जिन, गणघर 
ग्रथवा शआ्राचायें का खखा हो, और नामके अ्रम से कोई भिथ्या 
श्रद्धान कर ले तो वह मिथ्यादृष्टि ही होगा । 


शुभराग से ससार परित ( लघु-मर्यादित ) नहीं होता 
इवेताम्वर के ज्ञातासूत्र में कहा है कि मेघकुमार के जीव ने 
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हाथी के भव में खरगोश की दया पाली इससे उसका संसार परित 
हुआ, किन्तु दयाभाव तो शुभपरिणाम है उससे ससार परित नही 
होता; इसलिये वह बात मिथ्या है । श्रात्ममान के बिना सब व्यर्थ 
है। शुभराग से पुण्य है धर्म नही है। शुभ में धर्म मताये और 
वीतराग का नाम लिखे श्रौर उस नाम से कोई ठगा जाये तो वह 
मिथ्यादृष्टि होगा । सर्वेज्ञ को उपसर्ग क्षुधा, ढपा भ्ौर शरीर मे रोग 
नही होता, निहार नही होता । तीर्थंकर को जन्म से ही निहार नही 
होता और केवलज्ञान के पश्चात्‌ भ्राह्मार निहार दोनो नही होतै-- 
ऐसा जानना चाहिये । भ्रात्मभान वाले नग्त दिगम्बर निर्ग्रथ ग्रुरु ही 
सच्चे ग्रुरु हैं । 

प्रश्न “-गोम्मट्सार में ऐसा कहा है कि--सम्यग्हष्टि जीव 
भ्रज्ञानी ग्रुर्के निभित्तसे मिथ्या श्रद्धान करे, तथापि वह श्राज्ञा मानने 
से सम्यन्हष्टि ही होता है ।---यह कथन कैसे किया है ? 

उत्तर --जो प्रत्यक्ष-अनुमानादि गोचर नही है तथा सुक्ष्मपने 
से जिसका निरंय नही हो सकता उसकी बात है, किन्तु देव, ग्रुरु, 
शास्त्र तथा जीवादि तत्त्वका निर्णय हो सकता है। मूलभूत बातमे 
ज्ञानी पुरुषोके कथनमे फेर नही होता । जिसकी मुलभूत बातमे फेर 
हो वह ज्ञानी नही है । 

जडसे भ्रात्माको लाभ होता है, भ्रात्मासे शरीर चलता है,--- 
ऐसा माननेवाले को सात तत्त्वोकी खबर नही है | जडकी पर्याय जड 
से होती है, तथापि भ्रात्मासे होती है--ऐसा मानना मूलभूत भूल 
है। पुण्य-प्राश्नवसे घर्म होता है, निमित्तसे उपादानमे विलक्षणता 
होती है--ऐसा माननेवाले की मूलभूत तत्त्वमे भूल है। जीव, 
भजीव, आझ्राश्नव, बन्ध, सवर, नि्जरा, मोक्ष भादि सात तत्त्व स्वतत्र 
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हैं; तथापि कर्मंसे विकज्ञार माने, जड़की पर्यावका जीवसे होना माने, 
अच्निसे पादयी गर्म होता है ऐसा माने तो सात तत्त्व नहीं नहते । 
अजीव में अ्रनन्त पुदुगल स्वतत्र हैं, ऐसा न माने तो अजीव स्व॒तत्र 
नहीं रहता । मूलभूतमें भूल करे तो सम्बन्दर्शन सर्वेधा नहीं रहता- 
ऐसा निवचय करना चाहिये | परीक्षा कवि बिना मात्र आज्ञा द्वारा 
हो जो जेनी है उसे मी मिव्याहष्टि उमकना, इसलिये परीक्षा करके 
वीतरायकी आज्ञा मानना चाहिये | 


2८ ऊ< लय 
[ फ़ान्युन शुकता ५ छुबवार, ता० १८-२-५३ ] 


परीक्षा करके जैनी होता है, किन्तु देव-ग्ुर-झात्र 
? नव ठत्त्व किन्‍्हें कहना चाहिये ?--ऐसी मूल 
ही करता। मात्र दवा पालन करे, छील पाले, तो 
ह्ृ | दया का भाव तो कपायमन्दता है, जील श्रर्थात्‌ 
ब्रह्मचयं पालन करता है, किन्तु वह मूल परीक्षा नहीं है | ऐसी दया 
और दीलका पालन तो अन्यमती मी करते हैँ | ठपादि द्वादा परीक्षा 
करे तो वह झूल परीक्षा नहीं हैं । हमारे भववान ने तप किया था 
झौर सबम पाला था--वह मल १र्चक्षा नहीं है। भगवानकी पूजा- 
स्तववन करता है इसलिये घर्मात्मा है यह भी परीक्षा नहीं है । 
विज्ञाउ-जिनमन्दिर वनवाये, प्रभावना करे, पचकल्याणक रचाये वह 
भी वर्मी की परीक्षा नहीं है; वह तो पुण्ब परिणामोकी वाद है ॥ 
ऐसी बातें तो जँवके अतिरिक्त अन्य मतोंमें भी हूँ | पुनरच, अतिझ्य 
चमत्कारसे भी घर्मकी परीक्षा नहीं हैं । व्यदर भी चमत्कार करते 


हैं । इमारे भगवान पुत्र प्रदान करे हैं और चमत्कार वतलाते हैँ 


| 

श्र 

रण 

५ मं 

| 

220 
थ 3॥ 
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वह परीक्षा नही है । जैन धर्मंका पालन करेगे तो स्वर्गंकी प्राप्ति 
होगी, घत मिलेगा ऐसा मानकर जैतधर्म की परीक्षा करे तो वह 
मिथ्यादृष्टि है। इन कारणो से जेनमत को उत्तम जानकर कोई 
पीतिवान होता है, किन्तु ऐसे कार्य तो श्रन्य मतमे भी होते हैं । 
झन्‍्य मतमे भी सयम, तप, इन्द्रियदमन, ब्रह्मचययें पालन करते हैं; 
इसलिये वह सच्ची परीक्षा नही है, उसमे श्रतिव्याप्ति दोष श्राता 
है; इसलिये वह घमंकी परीक्षा नही है । श्रात्मा ज्ञानानन्द स्वभावी 
है; पर्याय मे विकार होता है, विकार मे परवस्तु निभित्त है, विकार 
रहित भात्मा शुद्ध है,--ऐसा भान होना वह जैनधर्म है। 


पर जीवों की दया पालन करना आदि लैनधम का 
सच्चा लक्षण नहीं है। 


प्रघन --जैनमत मे जेंसी प्रभावना, सयम, तप श्रादि होते है 
वैसे भ्रन्‍्य मतभे नही होते, इसलिये वहाँ अतिव्याप्ति दोष नही है । 


समाधान:-यह तो सच है, किन्तु तुम पर जीव की दया पालन 
करने को जेनधर्म कहते हो उसी प्रकार दूसरे भी कहते है | वास्तवमें 
तो आत्मा पर की दया पाल ही नही सकता-ऐसा समझना चाहिये। 
आत्मा पर जीव की रक्षा कर सकता है ऐसा माननेवाला जैन नही 
है। वीतराग स्वभावकी प्रतीति पूर्वक पर्यायमे राग की उत्पत्ति न 
हो उसे दया कहते हैं। यहाँ परीक्षा करने को कहते हैं। पर जीव 
उसकी अपनी आयु के कारण जीता है भौर श्रायु पूर्ण होने पर मृत्यु 
होती है, तथापि भ्रज्ञानी जीव मानता है कि में पर को बचा या मार 
सकता हूँ। श्रात्मा शुद्ध चिदानन्द है, वह पर का कुछ मही कर 
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सकता । आत्माके भान पूर्वक अराग परिणामोका होना वह निरचय- 
दया है, और शुभ भाव व्यवहार-दया है। अशुभ या छुभ भाव 
निश्चयसे हिसा ही है। घरीर से ब्रह्म च्यं का पालन करना वह सच्चा 
ब्रह्मचर्य नही है, ऐसा ब्रह्मचर्य तो अन्य मतावलम्बी भी पालते हैं । 
आत्मा शुद्ध आनन्दकन्द है। उसकी हप्टि रखकर उसमें लीनता करना 
सो ब्रह्मचर्य है। और अ्राह्र न लेने को अज्ञानी तप कहते हैं, वह 
सच्चा तप नही है । अन्य मतावलम्बी भी आहार नही लेते । इच्छाका 
निरोध होना सो तप है । स्वभाव के भान पूर्वक इच्छा का उक जाना 
ओर ज्ञानानन्द का प्रत्पन होना वह तप है। और श्रज्ञानी इन्द्रिय- 
दमन को सयम कहता है, वह सच्चा सग्म नही है । देह, मन, वाणी 
का आलवन छोडकर आत्मा में एकाग्र होना सो सयम है । 


अपने राग रहित स्वभाव को पूज्य भानना वह पूजा है, भौर 
प्न्तर में जो प्रभावना हुईं वह प्रभावना है। लोग व्यवहारसे प्रभावना 
मानते हैं, किन्तु वह वास्तव में घर्म नही है । श्रात्मा ज्ञाता-दृष्टा है, 
शुभाशुभ राग होता है वह मलिनता है, उससे रहित श्रात्मा का भाव 
होना वह धर्म है। लोग वाह्य में चमत्कार मानते हैं | अन्य मत वाले 
भी चमत्कार करते हैं, किन्तु श्रात्मा चैतन्य चमत्कार है, उसमे एकाग्र 
होने से शांति प्राप्त होती है, वह सच्चा चमत्कार है । वाह्मय देव 
चमत्कार करते हैं ऐसा मानने वाला जेच नही है । लक्ष्मी आदि की 
प्राप्ति वह इप्ट की प्राप्ति नही है | छुद्ध चिदावन्द स्वभाव इप्ट है, 
पुण्य-पाप अनिप्ट है। पुण्य-पाप रहित अ्रतर्लीनता का होना 
इण्ट है । 


लोग वाह्य से जेनपना मानते हैं वह भूल है । दया, शील, 
श्३्‌ 
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समम, प्रभावना, चमत्कार--सव व्यवहार है; उससे जैनघर्म की 
परीक्षा नही है। आ्रात्मा के भान पूर्वक परीक्षा करना चाहिये । भ्रौर 
वे कहते हैं कि श्रन्य मत मे यह बराबर नही है, वहाँ किसी समय 
दया की प्ररूपणा करते हैं श्ौर किसी समय हिंसा की । तो उनसे कहते 
हैं कि श्रन्य मत मे पूजा, प्रभावना, दया, सयम हैं, इसलिये इन 
लक्षणो से अतित्र्याप्तिपना होता है, उससे सच्ची परीक्षा नही हो 
सकती । राग से भिन्न श्रात्मा है-इस प्रकार श्रात्मा की परीक्षा 
करनी चाहिये । वह कंसे होती है ? 


दया, दान, तप से सम्पक्त्व नहीं होता । 


दया, दान, शील, तप से सम्यक्त्व होता है ऐसा नही कहा है। 
तत्वार्थ श्रद्धा करे तो सम्यर्दर्शन होता है । उसके बिना सभी तप 
बाल-तप हैं। सच्चे देव-गुरु-शास्त्र शौर जीवादि का यथार्थ श्रद्धान 
करने से सम्यग्दर्शन होता है । भौर उन्हें यथार्थ जाननेसे सम्यग्न्नान 
होता है । 

शरीर निरोगी हो तो धर्म होता है ऐसा मानने वाला सूढ है; 
वह जड से धर्म मानता है, उसे सात तत्वोकी श्रद्धा नही है) शरीर में 
बुखार हो तो सामायिक कहाँ से हो सकती है ?---ऐसा अज्ञावी 
पूछता है । जड की पर्याय से धर्म होता है ?---नही। शरीर की चाहे 
जैसी श्रवस्था मे भी मै शरीरसे प्रथक्‌ हँ-ऐसा भान हो उसे सामा- 
थिकहोती है। सुकौशल मुनि तथा सुकुमाल मुनि को व्याश्री झ्रादि खाते 
हैं तथापि अतर में सामायिक व्तंती है। शरीर की श्रवस्था जड की 
है, वह आत्मा की अवस्था नही है। श्रात्मा शरी रका स्पर्श नही करता। 
जीव-भ्रजीव दोनो भिन्न हैं--ऐसा सम्यग्हष्टि चौथे गुणस्थानवाला 
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मीनता है, तभी से धर्म का प्रारम्भ होते है। शरीर के हुकडे होते हैँ 
ईसलिये हूं ख नहीं है । शरीर को कोई कीट नही सकता । भ्रनत॑ पर- 
माणु पूँथक-पूंथके हैं। मुनि के शरीर का एक-एक परमाणु व्यात्नी 
के शरीर से भमीवरूप है --इसंप्रकार सोते तत्त्व पृथक पृथक्‌ हैं--« 
ऐसी जिन्हे खंबर नहीं है उसके निरचचिय भौर व्यवहार दोनो मियां 
हैं। धर्मी जीवें पर के कारण दु खे नही मार्नेतां; अपने काररंग भिर्बे+ 
लंती से द्वेष हीता है। श्रीसव स्वतत्रे भौर शीयक स्वभाव स्वतन्र 
हैन्तीसी भिन्न है-जाने तो धर्म हो | 

प्रज्ञोती को श्रात्मा का भान नहीं है इसलिये उसे कपाये की 
मन्दता होने पर भी वास्तथ में रागादि कम नही होते । जो राग से 
धर्म मानता है उसकी दृष्टि पुण्य पर है, इसलिये राग कम नही हीता 
श्रात्मा शुद्ध चिदानन्द है,-ऐसी हृप्टि जिसके हुई है उसके जो राग 
दूर होता है वह सम्पकचारित्र है। राग से धर्म मनाये वह श्रात्माकों 
नही मानता। आत्मा एक समय मे परिपूर्ण परमात्मा है-ऐसी 
जिसकी हृष्टि नही है उसने झ्रात्मा को नहीं जावा है । उसने रागको 
माना है, कर्म को माना है, वह भ्रन्यमती है । झौर कोई कहंता है 
कि जैनधर्म कर्म प्रधान है, किन्तु बह बात मिथ्या है। श्रात्मा एके 
समय में पूर्ण शक्ति का भण्डार है,-ऐसे श्रात्मा को माने वह जैन 
है। यही वीतंरागी शास्त्रों का मर्म है। 


पुंनश्च; कीई झपने बाप॑ दादा के कारण जैनधर्भ घारण करता 
है, किसी मंहान पुरुष को जैनधंमं में प्रवतित देखकर स्वय भी विचार 
पूर्वक उसकी रहूस॑ंय जाने बिनों देखादेखी उसमे प्रवतित होता है तो 
बंहँ सच्चा जैन नहीं है । वहूं देखादेखी जेनघर्म की घुद्ध-अशुद्धं 
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क्रियाश्रों में व्तता है, कषाय मन्दता करता है, भक्ति श्रादि के परि- 
णाम करता है। यहाँ शुद्ध-श्रशुद्ध का श्रर्थ शुभ-अ्रषुभ समभना । 
दयादानादिि परिणाम देखा-देखी करता है। उसने पाँच हजार रुपये 
दिये इसलिए हमें भी पाँच हजार देना चाहिये,--इस प्रकार देखादेखी 
से दान करता है। वह॒विना परीक्षा के करता है, उसे धर्म नही 
होता । जैनधर्म बाहुबलि की प्रतिमा मे या सम्मेदशिखर में नही है, 
तथा घुभ-अ्रद्युभ भाव मे भी जैनधर्म नही है । श्रपने श्राश्रय-से प्रगट 
होनेवाली शुद्ध पर्याय में जैनधर्म है। हाँ, इतना सच है कि जैनमत 
में गृहीत मिथ्यात्वादि की पापप्रवृत्ति विशेष नही हो सकती; पुण्यके 
नि्ित्त भ्रनेक है श्रोर सच्चे मोक्षमागं के कारण भी वहाँ बने रहते 
हैं, इसलिये जो कुलादिकसे जैनी है भश्रौर व्यवहारसे कपायमन्दता है, 
उन्हे दूसरो की श्रपेक्षा भला कहा है, किन्तु आ्रात्मा का भान न होने 
के कारण वे भी जीवन हार जायेगे । 
८ अर है. 
[ फाल्गुन शुक्ला ६, ग्रुब्वार ता» १६-२-५३ ] 
पुनरच कोई संगति के कारण जैनधर्म घारण करता है, किन्तु 
यह विचार नही करता कि जैनघर्मं क्‍या है। मात्र देखादेखी शुद्ध-' 
प्रशुद्ध क्रियारूप वतंता है। भ्रात्मभान बिना मात्र देखादेखी प्रतिमा 
घारंण करे या मुनिपना ले तो वह मिथ्यादृष्टि है। कोई एक महीने 
के उपवास करे, और स्वय भी उसकी देखा देखी उपवास करने लगे 
तो उसमे घर्मं नही है | हाँ, इतना अ्रवश्य है कि सर्वेज्ञ के पथ में 
जिसे सच्चे देव-गुरु-शास्त्र की पहिचान है उसके पाप प्रवृत्ति भ्रल्प 
होतो है। सतृश्नवण, यात्रा, भक्ति, पूजादि, शुभ परिणाम के निमित्त 
होते हैं वे श्रात्मा के सम्य्दर्शन-ज्ञान-चारित्र के निमित्त बन जाते 


सातवाँ अध्याय १९६ 


हैं। सच्चे देव-गुरु-शास्त्र को मानने वाले इस श्रपेक्षा से ठीक हैं । 
पूसरो की श्रपेक्षा वे व्यवहार श्रद्धा में ठीक हैं, किन्तु उन्हे जन्म- 
मरण के शअन्त का लाभ नही है। 


घनप्राष्ति आदि लौफिक प्रयोजन के हेतु धर्मक्रिया 

करे उसे पुण्य भी नहीं होता | ु 

पुनशच, प्रतिदिन सामायिक प्रतिक्रमण करेंगे तो घर्मी माने 
जायेगे शौर उससे श्राजीचिका मिलेगी,--इस प्रकार कपट करे तो 
मिथ्याहृष्टि है । उपवास करेंगे तो लोक मे बडप्पन मिलेगा, ऐसा 
माननेवाला भ्ज्ञानी है, उसे जैनधर्म की खबर नही है | त्रत घारण 
करेंगे तो पूज्य माने जायेंगे, सुनिपना घारण करेंगे तो सन्मान प्राप्त 
होगा,--ऐसी बडाई के लिये करता है वह मिथ्याहृष्टि है, जो लक्ष्मी 
प्राप्त होने की मान्यता से शभ्रत-तप करे वह जैनधर्म के रहस्य को 
नही जानता । पैसा और स्वगंकी इच्छा करने वाला मान श्रंथवा 
पर पदार्थ प्राप्त करने की भावना वाला मिथ्यादृष्टि है। जो बडप्पन 
के लिये घर्म क्रिया करता है वह पापी है। प्रुण्य करेंगे तो पुत्र श्रौर 
प्रतिष्ठा प्राप्त होगी, महावीरजी तीथथक्षेत्रकी यात्रा करने से घन 
सिलेगा,--ऐसी भावनासे यात्रा करे तो पापी है । वहाँ कषाय श्रौर 
क्षायके” फलकी भावना है' उसे जैनधरंकी खबर नही है | संयोग 
पूर्वंकरम के उदयसे प्राप्त होते हैं इसकी उसे खबर नही है, उसका 
तरना कठिन है'। घर्मी जीव स्वर्ग या लक्ष्मी श्रादि की श्राशा नहीं 
रखता । जो ससार-प्रयोजन साधता है वह महान श्रन्याय करता 
है । पुण्यका फल ऐसा मिलता चाहिये वह मिथ्यात्व सहित निदान 
है, सम्यग्हृष्टि ऐसा निदान नही करता । शज्ञानी भ्रनुकुल सामग्री की 
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भावना करता है भौर प्रतिकुलता टाल़न्ा चाहता है वह छौनधर्म 
सही है। सयोग और रागकी मिथ्याश्रद्धा छोड़वा तथा स्वभावकी 
श्रद्धा करना वह जैनधर्म है। 


प्रदन.--हिसादिक द्वारा जो व्यापारादि करते हैं, चही काये यदि 
धर्मंसाघनसे सिद्ध करें तो उसमे बुरा बया हुआ ? इससे तो दोनो 
प्रयोजन सिद्ध होते हैं । 


समाधान३--पृत्रके लिये भ्रथवा अनुकूल साधनके लिये विश्वप्र- 
कपषायरूप परिणाम करे वह पाप है, व्योकि जीव स्वग्न॑ ममत्व करता 
है । कमाईका भौर कुट्म्बकी व्यवस्थाका भाव पाप है। प्रापका्य 
झौर घर्मकायें--दोनोका एक साधन क़रने से तो पाप ही होगा । 
प्रोषध करेंगे तो उसके भ्रगलि और पिछले दिन अश्रच्छा भोजन मिलेगा 
धघह पापभाव है । सामायिक, उपवास, छठु-अठम-वर्षी तप्र करने से 
सादी झ्रादि के बर्तन मिलेगे--ऐसा सानकर ड्भपत्नास करे तो ब्रह 
पाप ही है । विपरीत दृष्टि तो है ही, उपरात भ्रशुभ परिणाम भी है। 

घ॒र्म साधन के लिये चैत्यालय बनाये भौर उसी मन्दिर में 
विकथा करे, जुआ, ताक्ष खेले, तो वह महान पाय है, उसे धर्म की 
खबर नही है | हिंसा तथा भोगादि के लिये पृथक्र मक्कान बनाये तो 
ठोक, किन्तु मन्दिर में जुआ, ताश भ्रादि खेलना तो म्रह्मात पाप है । 
मन्दिर में कुदृष्टि करे, तीर्थक्षेत्र-धर्मस्थल-घमंशाज्ा मे व्यकिचार 
सेवन करे वह महात्त पापी है। उसीप्रकार धर्म का साधन पूजा, 
दान, शास्त्राभ्यासादि हैं, उन साधनों द्वारा आजोविकारूपी कार्ये 
करे तो वह पापी है। शास्त्र-चचनिका से पैसे प्राप्त करे तह पापी 
है, ६सलिये वैसा कार्य करना हितकारी वही है। अपनी भाजो- 
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विकार्थ हिसादि व्यापार करता हो तो करे, किन्तु भगवान की 
पूजादि में आजीविका का प्रयोजन विचारना योग्य नही है । 

प्रदन “यदि ऐसा है तो मुनि भी घर्मंसाधन के लिये परग्ृह में 
भोजन करते हैं, तथा कोई साधर्मी साधमियों का उपकार करते- 
कराते हैं यह कैसे हो सकता है ? 


उत्तर --कोई ऐसा विचार करे कि--पम्ुनि हो जाने से रोटी 
तो मिलेगी, इसलिये मुनि हो जाना ठीक है, तो वह पापी है । 
श्राजीविका के लिये मुनिपना अ्रथवा प्रतिमा घारण करे वह मिथ्या- 
दृष्टि है । सम्यर्दृष्टि जीव इन्द्रषदको भी ठृण समान मानता है । जो 
जीव यक्ष, क्षेत्रपाल, देव-देवी, मश्िभद्र, भ्रम्वा-पद्मावती श्रादि को 
मानते हैं वे मिथ्यादृष्टि हैं । धर्मी जीव सयोगोकी दृष्टि नही रखता 
झाजीविका का प्रयोजन विचार कर वह घर्मंसराधन नही करता । 
किन्तु अपने को घ॒र्मात्मा जानकर कोई स्वय उपकारादि करे तो 
उसमे कोई दोष नही है, किन्तु धर्मात्मा दीनता नही करता । जो 
स्वय ही भोजनादिकका प्रयोजन विचारकर घमर्मंसाधन करता है वह 
तो पापो ही है । 

जो वेराग्यवान होकर मुनिपना श्रगीकार करता है उसे भोज- 
नादिका प्रयोजन नही है। में ज्ञानस्वरूप हैं--ऐसी जिसे दृष्टि हुई 
है वह वेरागी है । राग और विकार रहित मेरा स्वरूप है, “सिद्ध 
समान सदा पद मेरा'--ऐसा वह समभता है । ऐसा श्रात्मा जिसकी 
दृष्टिमें रचा है और राग-द्ेप से उदासीन परिणाम हुए हैं वह 
जीव मुनिपता अगौकार करता है | लालच से मुनिपना लेना योग्य 
नही है, पहले श्रात्मज्ञान होना चाहिये। झात्मज्ञान होने के पश्चात 
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वैरागी होना चाहिये। वेराग्यवान जीव भोजनादि प्रयोजन सिद्ध 
करने के लिये मुनिपता नही लेते । नवधाभक्ति पुर्वक निर्दोष श्राह्मार 
मिले तभी लेते हैं । उनके श्रपने लिये बनाया हुझा श्राहार नही लेते । 
ग्ृहस्थने श्रपने लिये भोजन बनाया हो वही आहार मुनि लेते है । 
एपणा समिति का भलीभाँति पालन करते है। उद्देशिक श्राहार 
लेना वह एपणा समितिका दोष है। भ्राह्ारके प्रयोजन बिता आत्मा 
का सेवन करते हैं । शरीरकी स्थितिके हेतु कोई निर्दोष भ्राहार दे 
तो लेते हैं, किन्तु भोजनका प्रयोजन विचारकर मुनिपना नही लेते । 

मुनिके सक्‍लेश परिणाम नही होते । बड़प्पनके श्रथवा यशके 
लिये मुनिपना धारण नहीं करते। पुनश्च, वे श्रपने हितके लिये 
धर्म साधन करते हैं किन्तु उपकार करानेका श्रभ्िप्राय नही है, और 
ऐसा उपकार कराते हैं जिसका उनके त्याग नही है। कोई साधर्मी 
स्वय उपकार करता है तो करे, तथा न करे तो उससे शपने को 
कोई सक्‍लेश भी नही होता | कोई याचनाके प्रयत्न करे और धर्म 
साधनमे शिथिल हो जाये तो वह मिथ्याहष्ट अ्रशुभ परिणामी है। 
इसप्रकार जो सासारिक प्रयोजनके हेतुसे धर्म साधन करते हैं वे 
भिथ्याहप्टि तो हैं ही, किन्तु साथ ही पापी भी हैं ।---इसप्रकार 
जैन मतावलम्बियो को भी मिथ्याहष्टि जानना । 


जैर 


डे 


95 >> स #. 9! | ॥० मी 0 (0 

जनाभासामथ्याद्वष्टयाका धरंसाधना 

झव, जैनाभासी मिव्याहृष्टियोको धर्मका साधन कंसा होता है 
घह यहाँ विणेष दअ् ति हैं । 

कुछ जीव कूल प्रवृत्तिसे धर्मंसाधघना करते हैं। एक करे तो 
दूसरा करता है, तथा लोगके अ्भिप्रायस्ते घर्मंचाधन करें उनके तो 
घरमंदष्टि ही नहीं है। भगवानकी भक्ति करने के समय चित्त कहीं 
डोलता रहता है, अपने परिणशामोका ठिकाना नहीं है और मर हसे 
पाठ करता है, किन्तु परिणाम दुरे होने से उसे पुण्य भी नहीं है, 
धर्मकी तो वात हो दूर रही | दूकानका विचार श्राये, सुन्दर स्त्रियों 
को देखता रहे तो उसे पुण्य भी नहीं होता, वह श्रशुभोपयोगी है ॥ 
“में कौन हैं” उसका विचार नही करता । पाठ बोल जाता है किन्तु 
श्रयंकी खबर नही है । भगवानकी भक्तिमें विचार करना चाहिये कि 
यह कौन हैं ? वीतरागदेव किसी को कुछ देते-लेते नहीं हैँ | स्तवनमें 
आ्राता है कि-“शिवपुर हमको देना,” तो क्‍या तेरा मोक्ष भगवान के 
पास है ? नहीं | और कहता है कि---“हे भगवान ! जो कुछ श्राप 
करें सो ठीक, तो भगवान तेरी पर्यायके कर्ता हैं ?---ऐसा माननेवाला 
मिथ्याहृष्टि है। भगवान न तो किसी को डुवाते हैं शोर न तारते हैं । 
वे दो मात्र साक्षी हैं, केवलज्ञानी हैं । 

में कौन हैं उसकी खबर नहीं है, किसकी स्तुति करता हूँ तथा 
किस प्रयोजनसे करता हूँ वह भी ज्ञात नहीं है । सर्वज्ञ भगवान पूर्ण 
हो गये हैं, में मी पुरुपार्थंसे सर्वज्ञ होऊँगा, किन्तु शुभराग झाता है 
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इसलिये लक्ष जाता है,--ऐसी जिसे खबर नही है उसे वीतरागकी 
खबर नही है । “श्रारुण वोहि लाभ/---ऐसा पाठ बोलता है किन्तु 
श्रथंकी खबर नही है | है नाथ ! पुण्य-पापरूप परिणाम वह रोग 
है, निरोग-स्वरूप श्रानन्दकन्द वस्तु श्रात्मा है, उसकी श्रद्धा-शान- 
चारित्र रूपी मिरोगताका लाभ मुभे प्राप्त हो। मे शक्तिसे मिरोग 
स्वरूप हूँ, किन्तु पर्यायमे श्राप जेसी निरोगता भुफ्के प्राप्त हो--ऐसी 
भावना भाता है । 
भ्ज्ञानी मानता है कि भगवानकी स्तुतिसे पैसा श्रौर भ्रनाज 
मिलेगा तो वैसा माननेवाला मृढ है। उसे भगवान के स्वरूपकी 
खबर नही है। सर्वेज्ञ किसी को पैसे देते-लेते नही हैं। भौर वह 
जीव कभी क्षेत्रपाल, चक्रेश्वरी, श्रम्बाजी, भवानी आदि के चरणो 
में लोटने लगता है। भगवान के कूलदेव हैं---ऐसा कहकर कुलदेव 
को मानता है, कुग्रुरु-कुशास्त्र को मानता है। कुदेव-कुग्रुर-कुशास्त 
तथा उनके मानने वालो का त्याग करना चाहिये । श्रज्ञानीको सच्चे 
देव-गुरु-शास्त्रकी खबर नही है । शोर वह दान देता है तो पान्र- 
कृपात्के विचाररहित दान देता है। पचास हजार रुपये देंगे तो 
प्रतिष्ठा बढेगी श्रौर मकानमे नाम की तख्ती लग जायेगी,---इसप्रकार 
मान के लिये दान दे तो वह पापी है। परीक्षा के बिना जो प्रशसाके 
लिये दान देता है वह मिथ्याहृष्टि पापी है। लाजके लिये धर्म करे, 
भोजनादिके लिये धर्म करे वह मिथ्यादृष्टि है। 
८ भर ५८ 
[ फाल्युन शुक्ला ७ शुक्रवार, ता० २०-२-५३ ] 
श्रीमद्‌ राजचन्द्रजी को छोटी उम्र से जातिस्मरण् ज्ञान था; वे 


तत्त्वज्ञाती थे। उन्होने २९ वर्षकी उम्रमे “आरत्मसिद्धि” की रचना 
की है । वे कहते हैं कि-- 


सातवों भ्रष्याय श्ध्५ 


“लब्यू स्वरूप न बृचित्ु, ग्रधू ब्रत अभिमान, 
ग्रहे नहिं परमार्थ ने, लेवा लौकिक मान |” 
लौकिक मान लेने के लिये श्रनज्ञानी जीव व्रत धारण करता है; 


किन्तु राग रहित और जडकी क्रियासे रहित भ्रपता स्वभाव है उसकी 
पहिचान नहीं करता और ब्रत घारण करके ध्रभिमान करता है । 


प्रथम श्रपने स्वभावकी दृष्टि करना चाहिये। दया-दानादिके 
भाव ग्राते हैं, किन्तु ज्ञानी उन्हें पुण्पास्नत मानता है। स्त्भात्र क्री 
प्रतीतति, ज्ञान भौर लीनताका होना वह निशचग्र है भ्ौर घुभरागको 
व्यवहार कहते हैं। “भ्रात्मसिद्धि” में कहा है कि--- 
“जय निश्चप एकान्तथी आत्मां नथी फहेल, 
एकांते व्यवहार नहि, बने साथे रहेल ।”” 
जब भिम्यय प्रगठ होता है तब घुभराग को व्यवहार कहते हैं ॥ 
कोई ज्ञानी जीव उपवास करने के लिये श्रगले दिन खूब खा ले, तो 
वह वृत्ति गृद्धिपने की है। वह रायके पोषणका साधन करता है किन्तु 
झात्माके पोषणका साधन नही करता । मेरे ज्ञान स्वभावमें शाति 
है उसकी उसे खबर नही है । कुन्दक्‌न्दाचार्यादि भावलिंगी भुन्ति थे; 
वे सहज निर्दोष झ्राहार लेते थे । श्राजकल तो मुनियों के लिये चौका 
बनाते हैं भर वहाँ वे श्राहार लेते हैं-- यह सव पापभाव है । भ्ज्ञानी 
बाह्य साधन भी रागादि की पुष्टिके लिये करता है । भ्रज्ञानी की दृष्टि 
पुरके ऊपर है, खान-पानके पदार्थोामि शाति मानता है । शरीर तो 
झ्रजीव तत्त्व है, आत्मा जीवतत्त्व है, भोजनकी वृत्ति उठे वह झाश्रव 
तत्त्व है । तीनो को प्रथक्‌ मानना चाहिये । 
आत्मभानके पश्चात्‌ शुभराग होता है; कर्म से राग नहीं दोता | 
झात्म्पान होने के पदचातु भी पूजन प्रभावना, यात्रादिका राय 
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आता है, किन्तु रागरहित श्रात्माका ज्ञान हुआ वह निश्चय है और 
शुभराग सच्चा धर्म नही है, श्राखव ही है ऐसा जानना वह व्यवहार 
है। कमंसे राग नही होता। “कर्म विचारे कौन भूल मेरी अ्धिकाई ।/ 
कर्म तो जड़ है, जीव श्रपवी भ्रूलसे परिभ्रमण करता है। में भूल 
करता हूँ तो कमंको निमित्त कहा जाता है । " 


श्ज्ञानी स्वयं भ्रपराघ करता है श्ौर कर्म पर दोष डालता है । 
कर्म है इसलिये विकार नही है; किन्तु स्वय राग में रुका तब कर्म 
को निमित्त कहा जाता है । 


जेसा कि ऊपर कहा है-पर्याय का यथार्थ ज्ञान करने वाला धर्मी 
समभता है कि मेरा ज्ञान स्वभाव राग से भी भ्रधिक है | स्वभावकी 
भ्रधिकता में राग गोण है। मैं राग नही हैं, राग एकसमय की पर्याय 
है, में राग से पृथक हुँ, मे ज्ञान स्वभावी हैं-ऐसी दृष्टि करना सो 
निश्चय है, श्रौर राग की पर्याय का ज्ञान वर्तता है वह व्यवहार है। 


पूजा, प्रभावनादि ' कार्य होते हैँ; उनमे भ्ज्ानी बड़ाई मानता 
है। श्रपने ज्ञान स्वभाव की दृष्टि नही है और पांच लाख रुपये खर्च 
करने मे वडप्पन मानता है। मन्दिर की पर्याय जड़से होती है, उसकी 
उसे खबर नही है और कर्तापने का प्रभिमान करता है । जीव, 
जितनी कषायमन्दता करे उतवा पुष्य होता है, किन्तु उससे जो धर्म 
मानता है वह व्यवहाराभासी मिथ्यावृष्टि है । जो राग श्राना है वह 
तो भ्ायेगा ही, किन्तु उससमय दृष्टि किस शोर है वह देखना चाहिये । 
मन्दिर, मानस्तम्भ श्रादि जड के कारण बनते हैं, तथापि शभ्रज्ञानी 
मानता है कि मेंने इतने मन्दिर बनाये, वह बढ त्वबुद्धि बतलाता है। 
धात्मज्ञानी उसका पअ्रभिमान नही करता । 
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ज्ञाता है वह कर्ता नहीं है और कर्ता है बह ज्ञाता नहीं है | 
जो जीव अपने को जड की तथा राग की पर्याय का कर्ता 
मानता है वह मिथ्याहृष्टि है, और सम्यग्ज्ञानी जड की पर्याय का तथा 
अस्थिरता के राग का ज्ञाता है, वह स्वय को उसका कर्ता नही 
मानता | जो पर की क्रिया का कर्ता होता है वह ज्ञानी नही है, और 
जो ज्ञाता है वह पर का तथा राग का कर्ता नहीं होता । जिसे श्रात्मा 
का भान हुआ है उसे देव-ग्रुद-श्ास्त्र पर भक्ति का भाव श्ाता है 
हू शुभराग है । ज्ञानी समभता है कि पुण्य श्राश्चव है । मकान की 
क्रिया मैंने नही की । पुदुगल परमाणु की जो पर्याय जिस क्षेत्र में, 
जिस काल में होना है वह होगी, उसमें फेरफार करने के लिये इन्द्र 
या नरेन्द्र समर्थ नहीं हैं 
और ज्ञानी हिसा के परिणाम करता है। भगवान की पुजाके 
प्रध्तग पर फूलो में चसहिसा का, तथा रात्रि के समय दीयावत्ती में 
जीव मरते हैं, उनका विचार करना चाहिये । पूजादि कार्य तो अंपने 
तथा श्रन्य जीवो के परिणाम सुधारने के लिये कहे हैं । झौर वहां 
किचित्‌ हिंमादिक भी होते हैं, किन्तु वहाँ अपराध श्रल्प हो और 
लाभ अधिक हो ऐसा करने को कहा है ॥ सावद्य अल्प श्रौर पुण्य बहु 
हो तो पुंजा-भक्ति करने को कहा है । श्रव, श्रज्ञानी को परिणामों 
की तो पहिचान नहीं है, क्तिना लाभ भ्रौर कितनी हानि होती है 
उसकी खबर नही है । जिमप्रकार व्यापारी व्यापार में सव ध्यान 
रखता है उसीप्रकार घममेकरार्य में लाभ-हानि का विचार करना 
चाहिये भ्रज्ञानी को लाभ हानि का अ्रथवा विधि अ्रविधि का ज्ञान 
नहीं है। सम्रृहयात्रा में कई वार तीतन्र आ्राकुलतामय परिणाम हो 
जाते हैं। पहाड़ पर यात्रा करने जाये और थकान झा जाये, उस- 
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समय तीज कषाय के परिणाम करता है, विवेक नही रखता । पूजा 
धिंघिपूर्वक या भ्रविधि से करता है उसका ज्ञान नही है। आत्मा 
शुद्ध चैतन्य स्वभावी है. ऐसे भानपुर्वक भ्रपने परिणामों को देखना 
चाहिये । 


| )९ 
| फाल्मन शुक्ला दं शनिवार, ता० २६-२-५३ || 
सर्व शाह्त्रों को तात्पर्य “बौतरा्ग भार्व/! है; शुभभाव धर्म 
नहीं, किन्तु पुणंय है | 
चौधां-पाँचवाँ-छंद्ठां आदि गुंधस्थान हैं, उन्हें यदि न माने तं 
तौंथे का ही नांश हो जायेगा; औंर जो जीव भींत्र मैद का ही श्राश्रय, 
करेंके घंभ मानता है, किन्तु निरचंय॑ श्रमेद स्वभाव को नही पह- 
चानता उसे तत्व का भान नही है | निश्चय के बिना तो तस्व का 
ही लोप हो जाता है श्रौर साघक दशामें जो मेद पड़ते हैं उसे जानते 
रूप॑ व्यवहार के बिना तीर्थ का लोप होता है, इसलिये दोनो को 
यथावत्‌ जानेंना चाहिये । 
याज्ञा-पूजादि का शुभभाव धर्म नही है किन्तु पुण्य है। बाह्य 
शरीर की क्रिया से पुण्य नही है किन्तु श्रन्तर मे मन्दराग किया 
उसंसे पुण्य होता है। उसके बदले शरीर की क्रिया से पुण्य माने 
और पुण्य को घर्म माने वे दोनो भूल हैं। निश्चय व्यवहार दीनो 
जानकर निश्चय का श्रादर करना और व्यवहार को हेय बनाना वह 
कांयें करना है। जानने योग्य दोनो हैं, किन्तु श्रादरणीय तो एक 
निरंचय ही है । मन्दराग श्र धर्म पृथक्‌ परथक वस्तुएँ हैं। घर्म तो 
वीतेराग भाव है। नि३चय स्वभाव की दृष्टि रखकर, बीच में जो 
राग भापे उसे जानना चाहिये, किन्तु आदरणीय तही मानना 
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चाहिये--उसका नाम प्रमाणज्ञान है। मात्र व्यवहारके आश्रयसे धर्म 
माने व निजच्य दया है उसे न जाने ठो वह व्यवहारामाती है। 
उसका यह वर्णन चलता है । 
वह व्यवहाराभासी जीव भास्त्र पढता है तो पद्धति अनुसार पढ़ 
लेता है, किन्तु उसके मर्म को नहीं समन्ता। यदि बाँचता है तो 
दूसरों को चुना देता है, पढ़ता है दो ल्‍्वय पट लेता है और सुनता 
है तो जो कुछ कहे वह चुन लेता है, किन्तु झास्त्रामभ्यास का जो 
प्रयोजन है उच्तका स्वय अन्दरंगमें अवधारण नहीं करठा। सर्वे 
चास्त्रोक्ना तात्पर्य तो वीतरानभाव है। वीतरागभावका अर्थ क्या ? 
स्वमावक्ा अवलम्बन और निमित्तकी उपेक्षा वह वीतरागभाव है 
पहले वीतरागी दृष्टि प्रभट होती है श्र फिर वीतरागी चार्त्रि॥ 
परह्व्य ठो तुरूसे भिन्न है, उसका तुम्में ग्रमाव है, इसलिये न तो 
तुल्से उस्ते कोई लाम-हानि है, और न उससे तुक्े । तेरी पर्याव में 
रागमादिभाव होते हैं वह भी घर्म नहीं है; घर्मं ठो ध्रुव स्वभाव के 
आ्राश्नयस्ते जो वीतरायमाव प्रगट होता है उसमें है । ऐसा भाग के 
विचा झास्त्र पढ ले---सुन ले तो उससे कहीं धर्म नहीं होठा | झाद्यों 
का तात्पय॑ क्या है उच्े अज्ञानी नही समझता | दिगम्बर सम्प्रदायमें 
भी जो हत्त्वका निर्णय नही करता और देवपूजा, द्यास्‍्त्रस्वाध्यायादि 
में हो धर्म मान लेता है वह व्यवहाराभातसी है| 
भगवानके दर्शन करने जाये वहाँ स्वय मन्दराग करे तो पुण्य 
होता है । मगवान कहीं इस जीवको शुभभाव नहीं कराते । कर्मे्के 
कारण विकार होता है--बह ठो बाठ ही '्‌डी है ॥ “आझात्माके द्वव्य- 
गुणमें विकार नहीं है, ठो फिर पर्वावर्में कहाँ से आया --प्यायमें 
करममंने विकार कराया है,--ऐसा अक्नावी कहता है क्न्तु वह पूछ 
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है । जो विकार हुमा वह जीवकी पर्यायमे श्रपने श्रपराधसे हुआ है 
द्रव्य-गुणमे विकार नही है किन्तु पर्यायमे वेसा धर्म है श्रपनी योग्यता 
है । वह पर्याय भी जीवका स्वतत्त्व है। श्रौदयिकादि पांचों भाव 
जीवके स्वतत्त्व हैं। तत्त्वाथंसुत्र मे कहा है किः--- 

ओऔपशमिकक्षायिको भावी मिश्रश्व जीवस्य स्वत्व॒मोद- 
यिकपारिणामिको व | 

विचार तो करो कि पूर्व श्रनन्तानन्‍्तकाल परिभ्रमणमे चला 
गया, तो वस्तुस्वरूप क्या है ? छशुभभाव किये, ब्रत-तप किये, तथापि 
दु खमे भ्रमण करता रहा,-तो बाकी क्‍या रह गया ? मे पुण्य-पाप- 
रहित ज्ञायक चिदानन्दमूरतति हुँ--ऐसी दृष्टिसि घर्मका प्रारम्भ 


होता है । 
श्री समयसारमे कहा है कि.--- 

णवि होदि अप्पमचो ण पमचो जाणओ दु जो भावों । 

एवं भणंति सुद्ध णांओ जो सो उ सो चेव ॥ ६॥ 

ज्ञान द्वारा प्रथम ऐसे ज्ञायक स्वभावकी पहिचान करना वह भश्पूर्वे 
धर्म का प्रारम्भ है। जो निमित्त से धर्म मानता है, उसे निर्मित्त से 
भेदज्ञान नही है, रागसे धर्म मानता है उसे कपायसे भेदज्ञान नही 
है, उसे धर्म नही हो सकता। जैन कुलमे जन्म लेने से कही धर्म 
नही हो जाता । कुल परम्परा कही धर्म नही है । पुत्र या पैसादिके 
हेतुसे भगवानको माने तो उसमे भी पाप ही है । कुंदेवादिको माते 
वह मिथ्यादृष्टि है । ऊपर से भले ही इन्द्र उतर श्राये, तथापि धर्मी 
जीव कहता है कि वे मेरा कुछ भी करने मे समर्थ नहीं हैं । इन्द्र, 
नरेन्द्र या जिनेन्द्र-कोई भी फेरफार नही कर सकते । जिस काल 
स्वेज्ञदेव ने जो देखा है उसमें कोई फेरफार करने मे समर्थ नही है। 


झातववाँ अध्याय १६१ 


जो ऐसा जानता है वह किसी भी कुद्देव देव-देवी को नही मानता । 
झज्ञानी झात्माके परमार्थ स्वभावको तो जानता नही है और शअश्ृतार्थ 
धर्मकी साधना करता है श्रर्थाव्‌ रागको घर्म मानता है । व्यवहार 
तो झभृता् है और शुद्धनय भृतार्थ है। भूतार्थ भ्रात्मस्वभाव के 
झाश्रयसे ही सम्यर्दर्शन है। उसे जो नहीं जानता श्रौर कषाय की 
मन्दता करके अपने को धर्मी मानता है वह 'जीच अरभृता्थ घर्मकी 
साधना करता है, वह भी व्यवहाराभासी है । 

श्रीर कोई जीव ऐसे होते हैं कि जिनके कुछ तो कुलादिरूप बुद्धि 
है तथा कुछ घमंबुद्धि भी है, इसलिये वे कुछ पूर्वोक्त प्रकारसे भी 
धर्मका साधन करते हैं, तथा कुछ श्रायमम कहा है तदनुसार भी अपने 
परिणामोको सुधारते हैं,--8सप्रकार उनमें मिश्रपना होता है 


व्यवहाररत्नत्रय आश्रव है; अरिहन्तदी मद्दानता वाह्म वैभव 
से नहीं किन्तु वीवरागी विज्ञान से है। 

श्रौर कोई धर्म बुद्धि से धर्म साधन करते हैं, किन्तु निम्धय धर्म 
को नही जानते, इसलिये वे भी अ्रभ्नतारथ घर्म की श्रर्थात्‌ राग की ही 
साधना करते हैं | व्यवहार सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र के शुभराग को 
ही मोक्षमार्ग मानकर उसका सेवन करते हैं, किन्तु वात्त्तव में वह 
मोक्षमार्ग नही है । व्यवहाररत्नत्रय श्राज्ञव है, किन्तु अज्ञानी उसे मोक्ष- 
मार्ग मानता है । शोर देव-गुरु धर्म की प्रतीति को शासत्रो में सम्यवत्व 
फहा हैं, इसलिये वह जीव अरिहन्तदेव-निम्रेन्ध गुद तथा जैन जाख्र 
के अतिरिक्त दूसरो की वन्दतवादि नही करत्ता, कुदेव-कुगुरू-कुशास्र 
को नही मानता, किन्तु सच्चे देव-ग्रुरु-भास्त्रको परीक्षा करके स्वय 


नहीं पहिचानता । तत्त्वज्ञान पुर्वेक यथार्थ परीक्षा करे तो मिथ्यात्त्त 
श्ष्ट 
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दूर हो जाये । भ्ज्ञानी मात्र बाह्य हरी रादि लक्षणों द्वारा ही परीक्षा 
करता है, किन्तु तत्त्वज्ञानपूर्वक सर्वक्षको नही पहचानता । भगवानकों 
भी परीक्षा करके पहिचानना चाहिये । समन्तभद्राचार्य भी सर्वेज्ञकी 
परीक्षा करके श्राप्तमी मासा मे कहते है कि है नाथ ! 

देवागमन भोयानचामरादिविभूतयः 

मायात्रिष्वपि दृश्यंते नातस्त्वमसि नो महान्‌ | 

देव आते है, श्राकाश मे गमन होता है, चेवर ढोरते हैं, समव- 
धरण की रचना होगी है--यह सब तो मायावी देव के भी होता 
दिखाई देता है, इसलिये उतने से ही श्राप महान नही हैं; किन्तु 
स्वज्ञता, बीतरागतादि श्रापके ग्रणो की पहिचान करके हम श्रापको 
महान और पूज्य मानते हैँ । इसलिये तत्त्वज्ञानपुवंक सच्ची परीक्षा 
करना चाहिये | 


णु 
जैनाभासों की सुदेव-गुरुशाख्रभक्ति का 
मिथ्यापना 


भगवात इन्द्रो से पूज्य हैं, आाकाण मे विचरते हैं, उनके परम 
झौदारिक शरीर होता है--यह बात तो ठीक है, किन्तु वे सब बाह्य 
लक्षश हैं, वह तो देह का वर्णन हुआ, किन्तु भगवान के श्रात्मा के 
ग्रुणोको न पहिचाने तो वह भी भिथ्याहृष्टि है। प्रवचनसारकी ८० 
वी गाथा में कहा है कि -- 
नो जाणदि अरहंत॑ दृष्बचगुणत्तपज्जयत्तहिं | 
सो जाणदि अप्पा् मोहो खछ्लु जादि तस्स लय॑ ॥ 
वहाँ तत्त्वज्ञानपुर्वेक अ्रिहन्त देवके द्वव्य-गुण-पर्याय की परीक्षा 
फरके यथार्थ जाने श्रौर श्रपने श्रात्माका भी ऐसा ही स्वभाव है,--- 
हसप्रकार स्वभाव सन्मुख होकर निर्णय करे, उसे भ्रपने श्रात्मा की 
पहिचान होती है, उसका मोह ( मिथ्यात्व ) नष्ट हो जाता है श्रौर 
उसे क्षायिक सम्यवत्व होता है । अरिहन्तो ने इसी विधि से मोह का 
ताश किया है श्लौर यही उपदेश दिया है कि--हमने जिसप्रकार मोह 
का नाश किया है, उसी प्रकार तुम भी वसा ही पुरुषाथं करो तो 
तुम्हारे मोहका भी नाश होगा । 5 
अरिहन्त भगवान देव इन्द्रादि द्वारा पूज्य हैं, श्रमेक भ्तिशय 
सहित हैं, क्षुघादि दोष रहित हैं, शारीरिक सोन्दर्य को घारण करते हैं, 
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स्‍त्री सगमादि से रहित हैं, दिव्यध्वनि द्वारा उपदेश देते हैँ, केवलज्ञान 
हरा! लोकालोक को जानते हैं, तथा जिन्होंने काम-क्रोधादिका ताथा 
किया है,--इत्यादि विजेपण लगाते हैं, उनमे कोई विशेषण तो 
पुद्गलाश्रित है तथा कोई जीवाश्रित है, उन्हे भिन्न-भिन्न नही जानता 
जमे कोई भ्रममान जातीय मनुष्यादि पर्यायों मे भिन्नता न जानकर 
मिथ्य ह४ घारण करता है, उसीप्रकार यह भी श्रसमानजातीय 
अरिहन्त पर्याय मे जीव-पुदुगल के विशेषणों को भिन्न न जानकर 
मिथ्यादृष्टिपना ही घारण करता है । 
मुनिराज के निकट सिंह भ्रौर हिरन एकसाथ बेठते हैं, वहाँ कही 
मुत्ति के भ्रहिसा भाव के कारण वह नही है, क्योंकि भावलिंगी ग्रहि- 
सक मुत्ति को भी सिंह भ्राकर खा जाता है। इसलिये बाह्य सयोगी 
पर से गुणो की पहिचान नही होत्ती । आत्मा के शुण क्‍या है शौर 
पुण्यका कार्य कौनसा है ? उतमे पृथक्‌ू-पृथक्‌ जानना चाहिये । 
>८ >८ >< 
[ फाल्युन शुक्ला € रविवार, ता० २२-२-५३ ] 
और, भगवान केवलज्ञान से लोकालोक को जानते है--ऐसा 
मानता है, किन्तु केवलज्ञान क्या है उसे नही पहिचानता । पुनश्च, 
छगीर और श्ात्मा के सयोगरूप पर्याय को ही जानता है, किन्तू 
जीव-प्रजीव को भिन्न-भिन्न नही जानता, वह मिथ्यादृष्टि है। भौर 
भगवान मात्र लोकालोक को अर्थात्‌ परको ही जानते हैं--ऐसा 
मानता है, किन्तु उसमे भ्रात्मा तो आया ही नही । निश्चय से अपने 
आत्मा को जानने पर उसमे लोकालोक व्यवहार से ज्ञात हो जाते 
हैं, उसकी भ्ज्ञानी को खबर नही है। श्रात्मा भौर शरीर तो पभ्रस- 
मान जातीय हैं, भ्र्थातु उनकी भिन्न-भिन्न जाति है, उन्हे जो भिन्न- 
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भिन्न नहीं जानता उन्तके मिथ्यात्व है । पुनब्च, कर्म और ब्ात्मा भी 
प्रममानजात्तीय हैं, तथापि कर्म के क्षयोपधम के कारण जीव में झान 
का विकास होता है--ऐसा मानता है वह भी मिथ्यादृष्टि है । 
केवलज्ञानादि तो आत्माकी पर्यायें हैं। पुण्कक्ा उदय और परम 
प्रोदारिक शरीर वे जीव से भिन्न वस्तु है । 
प्रश्न --वीयंकर प्रकृति भी जीव से हुई है न ? 
उत्तर.--नहीं, वर्तमान में केवलन्ान ओर वीतनाग्ता है उसके 
कारण कहीं तीर्थंकर प्रद्मति नहीं है, तीथ॑कर प्रकृति आ्रात्मा के बुण 
का फल नही है, और पूर्वकाल में जब तीर्थंकर प्रद्व॑तिका वन्च हुआ 
उस समय जीव का रागभाव निमित्त था, किन्तु तीर्थकर प्रद्वति 
स्वयं त्तो जड़ है । आत्मा के कारण वह प्रकृति माने तो उसे जड- 
चेतन की भिन्‍नता का भान नहीं है, वह भ्रन्हिन्त को नहीं पहचानत्ता । 
भले ही अच्हिन की जाप और भक्तिका शुभभाव करे तो पृष्य वध 
होगा, किन्तु उसे धर्म नहीं हो सकता । 
केवलन्नान के कारण दिव्यध्वनि नहीं खिरत॑ 
जीव और घझरीर को कव॒ भिन्न माना कहलाता है ? जीव के 
फारण घरीर अच्छा रहता है, जीवके कारण झरीर चनता है--ऐसा 
जो मानता है उसने जीव और घरीर को प्रृथक्‌ नहीं माना किन्तु 
एक माना है । जह पदार्थ भी “उत्सादव्यव अ्रोव्ययुक्त संत है, 
इसलिये जड द्रीर के उत्पाद-व्यय भी उस्ीके कारण होते हँ-जीव 
के कारण नहीं। आत्मा के उत्पाद-व्यव अपनमें हैं, केवलन्ान- 
पर्याव रूपसे भगवानका आत्मा उत्पन्न हुआ है, किन्तू जड़ शरीरकी 
परमोदारिक अवस्था हुई उसमें भ्रात्मा उत्पन्न नही हुआ है, वह तो 
जड़ का उत्पाद है। श्रौर भगवान ऊपर झाकादय में डय भरे बिना 


हे 
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विचरण करते है, किन्तु वहाँ शरीर के चलने की क्रिया उनके श्रात्मा 
के कारण नही हुई है । केवलज्नान हुआ इसलिये शरीर ऊपर भाकाश 
में चलता है--ऐसा नही है, दोनो का परिणमन भिन्न-भिन्न है। 
इधर जीवमे केवलज्ञान का स्वकाल है श्रौर पुदुगल में दिव्यध्वनिका 
स्वकाल है, किन्तु जीवके केवलज्ञान के कारण दिव्यध्वनि नही है। 
यदि जीवके केवलज्ञान के कारणा दिव्यध्वनि हो, तो जीव भे केवल- 
ज्ञान तो श्रखण्ड रूप से सदेव है, इसलिये वाणी भी सदैव होना 
चाहिये, किन्तु वाणों तो श्रमुक काल ही खिरती है, वाणी तो 
उसके अपने स्वकाल में ही खिरती है। भगवान को त्रिकाल का 
ज्ञान बर्तता है, किस समय वाणी खिरेगी उसका भी ज्ञान है; 
केवलज्ञान किसी परकी पर्याय को करता या रोकता नही है | लोग 
“ग्ररिहन्त-श्ररिहन्त ” करते हैं किन्तु श्ररिहन्त के केवलज्ञान को नही 
पहिचानते | 


“भगवान की वाणी”“--ऐसा कहना वह उपचार है; श्रौर 
भगवान की वाणी से दूसरे जीवो को वास्तव मे ज्ञान नही होता, 
किन्तु सभी जीव अ्रपनी-अ्रपनी योग्यतानुसार समझे उसमे वह 
निमित्त होती है । जीव-अ्रजीव स्वतत्र हैं, दोनो की श्रवस्था भिन्न- 
भिन्न है-इसप्रकार यथार्थ विद्येपप से जीव को पहिचाने वह 
मिथ्यादहृष्टि नही रहता । 


आत्मामे से तो वाणी नही निकलती श्रौर वास्तवमे शरीरमे से 
भो वाणी नही निकलती । छारीर तो आहार वर्गणा से बनता है 
और भाषा भाषावर्गंणा से बनती है। जिस प्रकार चने के भाटे में 
जो झाटा लड्डुप्रोके लिये तैयार किया हो उसमे से मगज नही बन 
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सकता, मगज के लिये मोटे श्राटे की आवश्यकता होती है । उसी- 
प्रकार आहारवर्गणगा और भाषावगंणा भिन्न भिन्न हैं, उनमें ्राहार- 
वर्गशासे सीधी भाषा नही हो सकती, किन्तु भाषावर्गणासे ही भाषा 
होती है । और कर्म की कार्मणा वर्गणा है वह भी अलग है, इसलिये 
कर्म के कारण भाषा हुई--ऐसा भी नही है । जगत में भिन्न-भिन्न 
योग्यत्ता वाले अनन्त परमाणु हैं । 

“हे भगवान ! आप स्वर्ग-मोक्ष दातार हो”--ऐसा स्तुति में 
भाता है, वहाँ अज्ञानी वास्तव में ऐसा मान लेता है कि भगवान हमें 
तार देंगे । भाई ! स्वर्ग तो तेरे शुभ परिणामों से होता है श्ौर 
मोक्षदशा ठेरे शुद्ध उपयोग से प्रगट होती है, उसमें भगवान तो 
निभित्त मात्र हैं। भगवान तुमे मोक्ष दें श्ौर दूसरे को मोक्ष न दें- 
उसका कोई कारण ? क्या भगवान राग्री-ह्वेपी हैं ? जीव श्रपने 
परिणामो से ही स्वर्गं-मोक्ष प्राप्त करता है, भगवान किसी को कुछ 
नही देते । 

में ज्ञानानन्द स्वरूप हूँ । मेरा स्वरूप निरोगी है, श्रौर यह जो 
राग है वह रोग है--ऐसा जानकर ज्ञानी विनयपुवंक कहता है कि 
“हे भगवान ! मुझे भावश्ारोग्य श्रोर बोधि का लाभ दो | झुझे 
उत्तम समाधि दो !”“--वहाँ वह उपचार है। में अपने ज्ञानानन्द 
स्वरूप में से समाधि प्रगट करूँ, उसमें भगवान तो निमित्त हैं । 
स्वयं अपने में से भावश्जारोग्य श्रौर समाधि प्रगट की तब विनय से-- 
नम्नता से ऐसा कहा कि “है भगवानु ! आप बोधघि--समाधि दातार 
हो | लोक में भी नम्नता से कहते हैं कि “वड़ो के पुण्य का प्रताप 
है, किन्तु बड़ो के पास पाँच हजार की सम्पत्ति हो श्रौर तेरे पास 
लाखो की हो जाये, तो बडो का प्रुण्य कहाँ से आया ? अपने पुण्य 
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का फल है वहाँ विनय से बडो का पुण्य कहते हैं । उसी प्रकार धर्मी 
जीव स्वय अपने पुरुषार्थ से बोधि--समाधि प्रगट करके तरता है। 
वहाँ भगवान को विनय-बहुमान से ऐसा कहता है कि हे भगवान ! 
श्राप हमे वोधिसमाधि देने वाले हो, श्राप दीनदयाल त रनतारन हो; 
पध्राप॑ श्रपम उधारक श्रौर पतितपावन हो । यह सब कथन भक्ति के- 
निर्मित्त के-उपचार के हैं। भगवान पतितपावन हो तो सब का 
उद्धार होना चाहिये श्रौर पाप का नाश होना चाहिये, किन्तु ऐसा 
नही है । जिस प्रकार मिट्टी के घडे को उपचार से “धी का घढा” 
कहा जाता है, किन्तु उससे कही वह घडा घी के समान खाया नहीं 
जा सकता; उसी प्रकार भगवान को उपचार से तरनतारन, अ्रधम 
उद्धारक कहा जाता है, किन्तु सचमुच कही भगवान इस जीव के 
परिणामो के कर्ता नही हैं ।--ऐसी यथार्थ वस्तुस्थिति को न समभे 
भ्ौर यो ही अरिहन्त को माने तो वह भी ब्यवहाराभासी मिथ्या* 
दृष्टि है । ह 


जिस प्रकार श्रन्यमती कह त्ववुद्धि से ईश्वर को मानते हैं, उसी 
प्रकार यह भी श्ररिहन्त को मानता है, किन्तु ऐसा नही जानता 
कि--फल तो श्रपने परिणामों का मिलता है। ज्ञानी जीव अश्ररिहन्त 
देव को निमित्त मानता है इसलिये उपचार से तो यह विशेषण 
सम्भव हैं किन्तु श्रपने परिणाम सुधारे बिना तो भ्ररिहन्त मे यह 
उपचार भी सम्भवित नही है ऐसा जो नही जानता और बिना जाने 
अरिहन्त का नाम लेकर मानता है वह भी व्यवहाराभासी भिथ्या- 
दृष्टि है, वह वास्तव में जैन नही है । 


हर हु न्‍( 
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[ फाल्युन घुक्‍ला १० सोमवार, ता० २३-२-५३ | 

प्राचार्य भगवान की कही हुई बात प० टोडरमलजी ने चालू 

देश भाषा में कही है । में शुद्ध चिदानन्द हुँ--ऐसी दृष्टि नही हुई है 
भौर पुण्य परिशामों में घर्म मानता है वह व्यवहाराभासी है। 
लहसुन खाते-खाते श्रमृत की डकार नही आ्राती, उसी प्रकार शुभभाव- 
रूपी विकार करते-करते कभी शुद्ध दशा प्राप्त नही होती। भ्रज्ञानी 
शुभभाव को धर्म का कारण समभता है | राग तो त्याग करने योग्य 
है; तथापि ऐसा मानना कि राग करते-करते सम्यग्दर्शन हो जायेगा, 
वह भिथ्यादर्शन शल्य है। वाहुवलि भगवान की प्रतिमा के कारण 
ग्राकपंण होता हो तो सभो को होना चाहिये, किन्तु ऐसा नही होता 
जीव को फल तो श्रपने परिणामो का हूँ | जो जीव शुभ-परिणाम करे 
उसे भगवान अथवा दिव्यध्वनि शुभ का निमित्त कहलाता है । भगवान 
है इसलिये कपाय मन्दता हई--ऐसा नहीं है | घर्मी जीव समभता 
है कि मेरे परिणाम म्रुझ से होते हैं, भगवान श्रथवा प्रतिमा तो 
निर्मित्त मात्र हैं, इसलिये उपचारसे भगवानको वे विद्येषण सम्भव हैं। 
परिणाम शुद्ध हुए विना व्यवहार से भ्ररिहन्त को भी स्वर्ग 
मोक्षादि के दाता कहा नही है । श्ररिहन्त देव तथा वाणी परवस्तु 
है । शुभभाव पुण्याश्रव है, उससे रहित चिदानन्द की हृ्टि पूर्वक 
शुद्ध परिणाम करे-वह मोक्षदातार है तो भ्ररिहन्त को उपचार से 
मोक्षदातार कहा जाता है । जितना शुभराग शेप रहता है उसके 
निर्भित्त से स्वर्ग प्राप्त होता हैं, तो फिर भगवान को निमित्त रूपसे 
स्वर्गदाता भी कहा जायेगा। यदि भगवान इस जीवके शुभ या 
शुद्धपरिणामोके कर्ता हो तो वे निमित्त नही रहते, किन्तु उपादान 
हो गये; इसलिये वह भूल है। कोई कहे कि--सम्मेदशिखर झौर 
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गिरतार का वातावरण ऐसा है कि धर्म की रुचि हो तो ऐसा मानने 
वाला भिथ्याहृष्टि है । 


पुनम्व, वे कहते हैं कि भ्रिहन्त भगवानका नाम सुनकर कुत्तो 
श्रादि ने स्वर्ग प्राप्त किया है। भ्रज्ञानी मानते हैं कि भगवान के नाम 
में बडा भ्रतिशय है, किन्तु वह भ्रान्ति है । अपने परिणामों मे कपाय- 
मन्दता हुए बिना मात्र नाम लेने से स्वर्ग की प्राप्ति नही होती, तो 
फिर नाम सुननेवालो को कहाँ से होगी ”? परिणाम के बिना फल 
नही है। नाम तो परवस्तु है, उससे घ्ुभ परिणाम होते हो तो 
सबके होना चाहिये, किन्तु ऐसा नही होता । जो हृष्टान्त दिया गया 
है, उसमे उन जश्ञानादिकने श्रपने परिणामोमें कषायकी मन्दता की है 
श्रौर उसके फलस्वरूप स्वर्गंकी प्राप्ति हुई है। नाम के कारण घुभ- 
भाव नही होते । कोई भगवान के समवश्ञ रणमे गया श्रथवा मन्दिरमे 
गया; किन्तु वहाँ व्यापारादिके भ्रशुभपरिणाम करे तो क्या भगवान 
उन्हें बदल देगे ? अपने पुरुषार्थे पूत्रंक शुभभाव करे तो भगवान को 
निर्मित्त कहा जाता है। यहाँ भगवान के नाम की सुरुयता करके 
उपचारसे कथन किया है । 


कितने ही भ्रज्ञानी ऐसा मानते हैं कि भगवानका नाम लो, आरती 
करो, छत्र॒ चढाओ्रो, पूजा करो तो रोग नष्ट होगा, प्रुत्रकी प्राप्ति 
होगी, पैसा मिलेगा, श्रनुक्तुलता हो जायेगी, तो ऐसा माननेवाले 
मिथ्यादृष्टि हैं । श्रनुक्कुलता तो पूर्व पुण्यके कारण प्राप्त होती है। 
वर्तमानमें श्ुभभाव करने के कारण वर्तमान सयोग प्राप्त नही 
होता । कोई कहे कि भक्तामर स्तोत्र पढने से श्री मानतु गाचार्येके 
४८ ताले टूट गये थे, तो उससे कहते है कि ताले उस समय दूटना 
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ही थे । शुभ परिग्गामो के कारण त्ताले नही टूटे हैं। ताले स्वयं टूटे 
तब भक्तामरस्तोत्रके शुभभावकों निमित्त कहते हूँ । 

सीताजी के ब्रह्मचर्य से श्रग्नि पानीरूप हो गई यह भी उपचार 
कथन है| सुकोशल मुनि ब्रह्मचारी थे, तथापि उन्हें व्याप्नी क्यो खाती 
है ? ब्रह्मचयं बाह्ममें कार्य नही करता । सीताजी को पूर्व कर्मंका 
उदय आया, तब ब्रह्मचयंमें श्रारोप किया गया | गजकुमार मुनि तो 
छटटू गुणस्थानमें विराजमान थे, ब्रह्मचारी थे तथापि अग्तिका परि- 
पह क्यो ग्राया ? इसलिये ब्रह्मचय से बाह्य परिपह दूर नहीं होते । 
प्रज्ञानी जीव घनकी प्राप्तिके लिये दुकान की देहरीके भ्रथवा गल्लेके 
पैरो पड़ते हैं श्रौर भगवानका नाम लेते हैं वे मिथ्याहप्टि हैं। पुर्व॑ 
पुण्यानुमार श्नुकूल सामग्री प्राप्त होती है श्रौर पापक्ा उदय हो तो 
प्रतिकूल । 

कोई-कोई पण्डित कहते हैं कि जीवकी वर्तमान चतुराई के 
कारण अनुकूल सामग्री प्राप्त होती है, किन्तु यह भूल है। सामग्री 
तो सामग्री के कारण प्राप्त होती है, उसमे वर्तमान वुद्धिमत्ता वही 
किन्तु पूर्व पुण्य निमित्त है। भगवानके नामके कारण सामग्री श्राती 
हो तो भगवान जडके कर्ता हो जायें, किन्तु ऐसा नही है | सामग्री 
श्रपने कारण झ्ाती है उसमें कर्म निमित्त है--ऐसा बतलाना है। 
जो भगवानको सामग्री प्रदान करनेवाला मानता है वह व्यवहारा- 
भासी है । अरिहन्तकी स्तुति करने से पूर्व पापकर्मोका सक्रमण होकर 
पृण्यर्प हो जाते हैं, श्रौर उनके निर्मित्तसे सामग्री प्राप्त होती है, 
इसलिये भगवानकी स्तुति पर बैसा आरोप आता है । 

स्तुति में आता है कि “हे प्रभु ! मुझे तारो,” वह निमित्त का 
कथन है । “तुममें ज्ञानानन्द शक्ति विद्यमाच है; तू स्वय से ही 
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तरेगा;--ऐसा भगवान कहते हैं। जो स्वयं तरता है उसे भगवात 
नि्मित्त कहलाते हैं। सीमधर भगवान वर्तमात मे विराजमान हैं; 
उनसे तरते हो तो महाविदेह क्षेत्रमे सब तर जाना चाहिये, किन्तु 
ऐसा नही होता । जो जीव पहले से ही ससार प्रयोजनके हैतुसे भक्ति 
करता है वह पापी है। पूजा करने से श्रनिष्ट टलेगा श्रौर इष्टकी 
प्राप्ति होगी-ऐसा माननेवाला मिथ्याहप्टि तो है ही तथा प्रशुभ- 
परिणामी भी है। मन्दिर बनवाने श्रीर पूजा करने से पूत्र प्राप्त 
होगा-ऐसा माननेवाले को मिथ्यात्व सहित पाप लगता है। अपने 
मे कषायकी मन्दता करे तो पूर्वके पाप कर्मोझा सक्रमण होता है, 
किन्तु झ्राकाक्षावाले को पाप का सक्रमण नहीं होता, इसलिये उसका 
कार्य पिद्ध नही होता । 

भगवानकी भक्तिसे मोक्ष होगान-ऐसा जो मानता है वह 
मिथ्यादृष्टि है । जो भगवानकी भक्तिमे ही तह्लीन हो जाता है किन्तु 
झ्रपने ज्ञानस्वभावको ध्येय. नही बनाता उसकी मुक्ति नही होती । 
श्रज्ञानी जीव भक्तिमे श्रति अ्रनुराग करता है, भगवान से कहता है 
कि “हे प्रभो | श्रब॒ तो पार उतारो !” इसका श्रर्थ यह हुआ कि 
प्रभोतक भगवान ने हुबाया है; उन्हे श्रभीतक पार उतारना नही 
श्राया, किन्तु यह-बात मिथ्या है। जीव श्रपने कारण तरता है श्रौर 
भटकता है। भक्तिके कारण मोक्ष माने तो श्रन्यमती जेसी दृष्टि 
हुई | जिसे श्रात्मा का सात हुआ है ऐसे जीवको छुभरागका व्यय 
होकर शुद्धदशा होगी तब मोक्ष होगा । इसलिये धर्मी जीवके छुभ- 
रागको मोक्षका परम्परा कारणा कहा है। अज्ञानी जीव भक्तिसे 
सम्पर्दशंत मानता है वह भ्रुल है। भक्ति तो बन्धमार्ग है श्रौर सम्य- 
ग्दशेतादि मुक्तिका मार्ग है। बन्धमार्गको मुक्तिमार्ग मानना वह 
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मिथ्यात्व है । जीवो को सच्चा निर्णय करना चाहिये । घर्मी जीवको 
भक्तिका शुभराग श्राता है किन्तु उसे वह म्ुक्तिका कारण नहीं 
मानत्ता । भगवान की भक्ति राग है, विकार है, पुण्य है, उपाधि है, 
उससे तो वन्ध होता है । 

प्रपने कारण श्लुभभाव करे तो पुण्य वन्ध होता है, किन्तु वह 
मोक्षका कारण नही है । मुनिको झ्राहारदान देते समय शुभराग करे 
तो पुण्य वन्ध होता है। भावलिगी सन्तको निर्दोष श्राहार दे, उनके 
लिये खरीदकर न लाये, उद्देंशिक आहार न दे, तथा भक्ति सहित्त 
विधिपूर्वक दे तो पुण्यसे भोगभूमि में उत्पन्न होता है। देवकी या 
मुनिकी भक्ति मृक्तिका कारण नहीं है । जंसा भगवान कहते हैं वेसी 
श्रद्धा तो करो मार्ग में गड़बड़ी नही चल सकती । 

८ >< ४५५ 
[ फाल्युन शुक्ला ११ मंगलवार, सा० २४-२-५३ ] 
ज्ञानी के दी सच्ची भक्ति होती है 

सर्वेज्ञ देव, निम्नेन्धथ गुर और शञास्त्रकी भक्तिको घर्मी जीव बाह्य 
निम्ित्त मानता है। मेरा स्वरूप राग रहित है--ऐसे छुद्ध स्वरूपमें 
केलि करना सो मोक्षमार्ग है । श्रज्ञानी वाह्म क्रियाकाण्ड भ्रोर पुण्यसे 
घ॒र्मं मानता है | सम्प्रदायमे जन्म लेनेमे जैन नही हुआ जाता, किन्तु 
गुण से जैन हुआ जाता है । जैन राग हेंप मोहका विजेता है। धर्मी 
जीव भक्तिके रागको उपादेय नही मानता, किन्तु हेय मानता है । 
राग कभी भी हित कर्ता नही है । त्रिलोकीनाथकी भक्ति भी हेय 
है | अशुभसे बचने के लिये शुभ भाता है | ज्ञानी शुभ रागको हेय 
समझता है, उस घर्मी जीवके निम्यय और व्यवहार दोनो सच्चे हैं । 
झात्माका भान हुआ हो और सिद्ध समान अशसे आानन्दका अनुभव 
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करता हो वह भ्रविरत्ति सम्यर्दष्टि है। छू ग्रुणस्थान वाले मुनिकी 
बात तो श्रलौकिक है, वे श्रन्तर आानन्दमे भूलते हैं। क्षण भरमे देह 
से भ्रात्मपिण्ड परथक हो जाता है--ऐसी उनकी दक्षा होती है । यहाँ 
सम्यग्दशेनकी बात है सम्पग्हृष्टि जीव रागकों उपादेय नही मानता। 
सच्चा जैन भक्तिके परिणाम छोडकर शुद्धमें रहने का प्रयत्न 
फंरता है। छुद्धमें न रह सके तो छुभ करता है, किन्तु उसे हेय 
मानता है । 

पुण्य श्रोर घर्म दोनो वस्तुएँ भिन्न हैं । सात तत्त्व हैं। भगवान 
की भक्ति भ्राश्नव तत्त्व है । सवर-निर्जरा धर्म है । सात तत्त्व पृथक्‌ 
हैं। चिदानन्द स्वभावके भ्राश्रयसे जो दक्षा प्रगट होती है वह सचर- 
निजेरा है। श्राश्रवसे संवर नही होता । भक्तिसे श्रथवा पुण्यसे धर्म 
मानता है उसे नवतत्त्वकी श्रद्धा नही है। वह श्रज्ञानी मिथ्याहप्टि 
है। भ्रज्ञानी जीव श्राश्रवर्मे श्रानन्‍्द मानता है। श्रात्मा तो सुन्दर 
प्रानत्दकन्द है, उसकी पर्यायमें रागद्वेंषके परिणाम होते हैं, वह मेल 
है। भ्रशुभ राग तो मैल है ही, किन्तु घुभराग भी मेल है। राग- 
रहित भ्रन्तर परिणाम होना वह धर्म है। धर्मी जीव भक्तिके 
परिणाम को उपादेय नही मानता, किन्तु शुद्धोपयोगका उद्यमी 
होता है । 

प० टोडरमलजी श्री अमृतचन्द्राचार्य की पचास्तिकाय गाथा 
१३६ की टीका का आधार देते हैं । 

अयं हि स्थूललक्यतया केवलम क्तिप्राधान्यस्पाज्ञानिनो भव॒ति। 

उपरितिन भूमिकायामलब्धास्पदस्या स्थानराग निषेधाथ तीवराग- 
जयरविनोदार्थ वा कदाचिज्जशञानिनोडपि भवतीति । 

श्रथें:--पह भक्ति, मात्र भक्ति ही है प्रधान जिनके ऐसे श्रज्ञानी 
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जोवो के ही होती है, तथा तीत्र रप्गज्वर मिदाने के हेतु और 
अ्रस्पान के राग का निषेध करने के लिये कदाचित्‌ न्ञावी के भी 
होती है । 

भक्ति से कल्याण होगा-ऐसी मान्यता सहित भक्ति अन्ञानी 
जीवो के ही होतो है। ज्ञानी के तीज्न श्रशुभ राग मिटाने के लिये 
भक्ति का शुभराग गाता है, तथापि उस्ते वे हेय समभते हैं । 

ज्ञानी और अन्नानी वी भक्ति में विशेषता 

प्रश्न:--यदि ऐसा है तो ज्ञानी की अपेक्षा अज्ञानी के भक्ति की 
विशेषता होती होगी । 

उत्तर --जिसे सम्यग्दर्शन हश्ना है, जो पुण्य-पाप को हेय सम- 
माता है, देहादिकी क्रिया को ज्ञेय समभता है, चिदानन्द स्वभाव को 
उपादेय समझता है-ऐसे धर्मी जीवको सच्ची भक्ति होती है । 
मिथ्यादहृष्टि जीव भक्ति को मुक्तिका कारण मानता है, इसलिये उसके 
श्रद्धात में अति अनुराग है। वह मानता है कि भगवान की भक्ति से 
सम्यग्दर्शन भौर मुक्ति होगी । सम्यग्दर्शन भ्ररागी पर्याय है, क्या 
राग पर्यायमें से अरागी पर्याय ञ्रा सकती है ? नहीं, उसका निरचय 
मिथ्या है इसलिये व्यवहार भी मिथ्या है। भ्रज्ञानी जीव भक्ति में 
भ्ति अनुराग करता है। भक्ति करते-करते कभी कल्याण हो 
जायेगा--ऐसा मानता है । राग करते-करते सम्यग्दर्शन नहीं होता ॥ 
राग को हेय समझकर, आत्मा को उपादेय माने तो सम्यर्दर्शन 
होता है| श्रुतज्ञान प्रमाण-सम्यग्ज्ञान होने के परचात्‌ु निश्चय भौर 
व्यचहार-ऐसे दो नय होते हैं । जिसे निश्चय का भान नही है उसे 
व्यवहाराभासी मिध्याहृष्टि कहते हैं । 
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घर्मी जीव श्रद्धान मे भगवानकी भक्तिको बन्धका कारण मानता 
है, इसलिये उसके भ्रन्तर मे भ्रज्ञानी की भाँति भक्तिका अनुराग नही 
ग्राता । हाँ, वाह्य मे ज्ञानी के कदाचितु श्रति श्रतुराग होता है । 
ननन्‍्दीइवर द्वीप मे शाश्वत प्रतिमा हैँ, वहाँ इन्द्र भक्ति करते करते 
नाच उठते हैं । वे एकावतारी हैं, भगवान की भक्ति करते हैं, किन्तु 
ज्ञानानन्द स्वभाव की दृष्टि नही छुटती; तथापि जब राग श्राता है 
तब भक्ति करते हैं--वाह्य मे बहुत भक्ति करते दिखाई देते हैं । 
रामचन्द्रजी ने भी शातिनाथ भगवानकी बडी भक्ति की थी। भक्ति 
का भनुराग श्रज्ञानी को भी होता है, किन्तु वह भक्ति को मुक्ति का 
कारण मानता है। इस प्रकार श्रज्ञानी की देव भक्तिका स्वरूप 
बतलाया । 

अज्ञानी की गुरु भक्ति 

श्रव, उसके ग्रुरुभक्ति कसी होती है वह कहते हैं--- 

कोई जीव भाज्ञानुसारी हैं। वे-यह जैन साधु हैं, हमारे गुरु 
हैं, इसलिये इनकी भक्ति करता चाहिये-ऐसा विचार कर उनकी 
भक्ति करते हैं, किन्तु गुरु की परीक्षा नही करते । जैनकुल मे जन्म 
लिया इसलिये गृरुकी भक्ति करते हैं, तो वह मार्ग नही है। श्रन्य- 
मतोी भी श्रपने सम्प्रदाय के गुरु को मानते हैं। कुल के श्रनुसार गुरु 
को मावने से नहीं चल सकता ! 

अब, कोई परीक्षा करता है कि यह मुनि दया पालते हैं, खास 
अपने लिये बनाया हुश्रा श्राहार नही लेते, तो वह सच्ची परीक्षा नही 
है। उद्देंशिक आहार में छह काय की हिंसा होती है-ऐसा मानव कर 
वह सदोष अ्राहार न ले, तो वह क़ही मुनिका सच्चा लक्षण नही है । 


सातवाँ अध्याय श्७७ 


प्रन्य-मत मे भी दया पालन करते हैं, तो दया लक्षण मे प्रतिव्याप्ति 
दोष झ्ाता है| अव्याध्ति, अतिव्याप्ति और असभव-इन तीन दोष- 
रहित लक्षण द्वारा गुर को पहिचानना चाहिये । जो दया नही पालते, 
जो उद्देशिक झ्राहार लेते हैं उनकी तो बात ही नही है, किन्तु बाह्य 
से दया पालन करना भी सच्चा लक्षण नही है। रागरहित आत्मा 
के भान बिना सब व्यर्थ है । 

मुनि को दया के परिणाम श्रात्ते हैं, किन्तु दया से पर जीव नही 
बचता | सम्प्रदाय को रूढि अनुमार दया के लक्षण से ग्रुरु माने तो 
वह ठोक नही है। जिसके लिये उद्देशिक भ्राहार बने उसका तो 
व्यवहार भी सच्चा नही है, किन्तु जो वाह्य से दया और ब्रह्मचर्यादि 
का पालन करता है उसकी यह बात है । वाह्य ब्रह्मचयं से मुनि का 
लक्षण माने तो अतिव्याप्ति दोष आता है | भ्न्‍य मत वाले भी वाह्य 
ब्रह्मच्यं का पालन करते हैं, इसलिये वह सच्चा लक्षण नहीं है । 
जिसे ज्ञाताहष्टा का भान है भौर २८ म्रल ग्रुणो का पालन करता है 
घह मुनि है। एपणा समिति मे दोष लगाये तो २८ मुलगुण में 
दोष है । 

मुनिव्रत धार अनन्तवार ग्रीवक्त उपज्ञायो | 
पे निज आतमज्ञान बिना सुख लेश न पायो ॥| 

श्रनन्तवार मुनिन्नत धारण किया, किन्तु आत्मज्ञानके बिना सुख 
प्राप्त नही कर सका, इसलिये बाह्य शुभभावसे ग्रुरुकी परीक्षा करे 
तो वह सच्ची परीक्षा नही है । 

न >्र >८ 
[ फाल्मुन शुक्ला १२ बुधवार, ता० २५-२-५३ _] 
. व्यवहार समिति आश्चव है, वह आत्माका मूल स्वरूप नही है । 
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निदचय समिति भ्रौर व्यवहार समिति, मिश्चय ग्रुप्ति श्रौर व्यवहार 
गुप्ति--ऐसे दो प्रकार है | शुद्ध स्वभावमे लीनता ही निश्चय ग्रुप्ति 
है भ्ौर वही निश्चय समिति है। श्रात्मामे लीन न हो, उस समय 
जो थुभराग श्राता है भर श्रुभसे वचता है वह व्यवहार ग्रृप्ति है, 
भौर शुभमे प्रवृत्ति हो वह व्यवह् रसमिति है| भुरुके स्वरूपकी पहि- 
चान नही है श्रीर उनकी भक्ति करके धर्म मानता है वह भिथ्याहृष्टि है । 
गुरु का स्वरूप समझे बिना शुरु मानना वह अज्ञान है । 

अ्रव, जन सम्प्रदायमे जन्म लेकर कुछ जीव श्राज्ञानुसारी होते 
हैं। परीक्षा बिना सम्यग्दृष्टि नही हुआ जाता । यह हमारे गुरु हैं-- 
ऐसा कहकर उनकी भक्ति करता है, किन्तु साधुके स्वरूपकी उसे 
खबर नही है । श्रात्ममान होने के पश्चात्‌ मुनिदशामे भी व्यवहार 
श्राता है। व्यवहार श्राता ही नही--ऐसा माने तो वह मिथ्याहष्टि 
है । भशौर कोई परीक्षा करना भी है तो--“यह मुनि दया पालत्ते 
हे/-.ऐसा मानकर उनकी भक्ति करता है | मून्ि ४६ दोष रहित 
श्राहार लेते हैं, उसमे पाँच समिति के भाव श्राश्रव हैं। २८ मृल' 
ग्रुणमे जो समिति है वह ग्राश्रव है श्रत. हेय है । निविकल्प श्रानन्द- 
दशामे लीन होना वह निश्चय समिति है। शौर वह सवर निरजंरा है, 
उपादेय है । 

समिति तो भ्राज्नव है। अपने लिये बनाया हुआ श्राहारादि मुनि 
नही लेते । ऐसा जो न लेने का भाव है वह शुभभाव है, घ्मं नही 
है । मुनिके निइचय और व्यवहार दोनो होते हैं । चौथे गुणस्थान से 
निश्चय और व्यवहार दोनो होते हैं। श्रावकोके व्यवहार श्रौर 
मूनियो के निम्चय होता है--ऐसा श्रज्ञानी मानते हैं, किन्तु वह भूल 
है । देह, मन, वाणीसे रहित और रागसे भी रहित आात्मामे निवि- 
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कल्प अनुभव सहित प्रत्तीतिका होना सो सम्बन्दर्शन है, वह निच्चय 
है और जो राग आता है वह व्यवहार है | दोचो का धान होना 
भ्रावत्यक है| अज्ञानी जीव दवा पालनके पन्णिमोतते और निर्देद 
आहार से मुनिपनेकी परीक्षा करता है, किल्तु वह ठीक नही 
सम्बन्द्दंन-न्ञान-चार्विकी एक्ता वह मुनिपना है । वाह्मस्ते परीक्षा 
करना यथार्थ नहीं है । परीक्षा विचा मान देना अन्ञान है । निग्वय 
और व्यवहारके भान विना सम्बन्दर्शन नही है, सम्बन्दधंनके बिना 


सम्यन्ज्ञान नही है; सम्ब्नदभन और जानके बिना त्रारिछर और ध्यान 


जि 


० 


नहीं है, ध्यानके घिना क्वलजन्नान नही हैं । 

तीर्थंकर देव कहते हैं कि परीक्षा किये विना मानना वह मिथ्या- 
त्व है । यहाँ तो सच्चे मुनि की वात है । भावलियो मुत्तिकों निर्दोष 
श्राहार लेने का विकल्प उठता है वह राग है, चारित्रका दोप है, 
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न होने पर भी “आहार घुद्ध है“--ऐस्चा 
मुन्ति को ध्यान आ जाये कि यह दोय युक्त 
झ्राहार है, तो वही लेते | अचुभसे निद्धत्ति वह व्यवहार चुप्ति है । 
व्यवहार ग्रुप्सि झश्वव है; और निष्चय गुप्ति सवर है--ऐसा अच्छी 
तरह समझना चाहिये । कोई कहे कि निब्चय उम्बग्ब्शन सातवें 
सुणस्थान में होता है तो वह घूल है । निचचय सम्यग्दर्गन चौथे युण- 
स्वानसे होता है; तत्यव्चातु मुनिपना आता है । मुनि पच्त समितिका 
पालन करते हैं । हह्मच्रये से मुनि की परोक्षा करे तो वह भी सच्ची 
परीक्षा नहीं है। ब्रह्मचयंक्रा पालच करके जीव अनन्त॒वार नवदर्वे 
अदेयकत में गया है । 


ब्रतके दो भेद हैं---एक निरचयत्रत और दूसरा व्यवहारत्रत । 


श्द० मोक्षमार्ग प्रकाशककी किरणें 


अपने स्वभावसे च्युत होकर पाँच महात्रतके परिणाम अ्राये वह 
निशचय से हिंसा है, किन्तु जिसे श्रात्मा का भान हो उसके श्रहिसा 
के शुभभाव को व्यवहारसे श्रहिसा कहते है | हमारे मुनि वस्त्र, धन 
भादि नही रखते, सकल मूलग्रुणोका पालन करते, श्रपने लिये पुस्तक 
नही खरीदते,--ऐसे ऐसे शुभ परिणाम भी श्राश्रव हैं। उनके द्वारा 
मुनि की परीक्षा करे तो वह परीक्षा सच्ची नही है । 


पुनइच, उपवास, श्रथवा वृत्तिपरिसख्यानादि नियमसे मुनि की 
परीक्षा करे तो वह भी यथार्थ नही है । जीवने श्रनेको बार ऐसे 
उपवासादि किये हैं । शीत-ताप सहन करना वह मुनिपना नही है, 
श्रन्तर का श्रनुभव मूनिपना है । उसकी परीक्षा श्रज्ञानी नही करता । 
भ्रौर कोई मूुत्ति तीत्र क्रोधादि करे तो वह व्यवहाराभासमें भी नहीं 
श्राता, किन्तु कोई मुनि बाह्य क्षमाभाव रखता हो झौर उसके द्वारा 
परीक्षा करे तो वह भी सच्ची परीक्षा नही है। दूसरो को उपदेश 
देना मुत्ति का लक्षण नही है, उपदेश तो जड़की क्रिया है, श्रात्मा 
उसे नही कर सकता । ऐसे बाह्य लक्षणो से मुनिकी परीक्षा करता 
है वह यथार्थ नही है, ऐसे गुण तो परमहस आदिमे भी होते हैं। दया 
पाले, उपवासादि करे-यह लक्षण तो मिथ्यादृष्टिमें भी होते हैं, ऐसे 
पुण्यपरिणाम तो जैन मिथ्याहप्टि मुनियों तथा श्रन्य मतियोमे भी 
दिखाई देते हैं, इसलिये उसमे अतिव्याप्ति दोष श्राता है। श्रति- 
व्याप्ति, श्रव्याप्ति और अ्रसम्भव दोष रहित परीक्षा न करे वह जीव 
मिथ्याहृष्टि है । शुभभावो द्वारा सच्ची परीक्षा नही होती । 


क्रोधादि परिणामो को दूर करना श्ात्माश्रित है | शुद्धपरिणाम 
घुभपरिणाम भर जडके परिणाम---इन तीनो की स्वतत्रताकी खबर 


सातवाँ अध्याय श्घर 


भ्रज्ञानोको नही है | क्षपा जडकी पर्याय है । भ्रन्तर सहनशीलताके 
परिणाम होते हैं वे जीवाश्रित हैं। जठराग्निरुप क्षुधा जीव के नही 
है। भ्रज्ञानी मानता है कि मुझे क्षुधा लगी है। इच्छा-विभावपरि- 
णाम जीवके हैं। सम्यक्त्वीको भी विभावपरिणाम श्राते हैं। वह 
समझता है कि मेरी निबंलताके कारण वे परिणाम आते हैं, परके 
कारण नही आते । कोई जीव परकी दया पालता है, उस कथनमें 
परके शरीरकी क्रिया जडके आश्चित है, और अ्रपने में श्रमुकम्पाके 
परिणाम हुए वे जीवाश्वित हैं। आहारादि बाह्य सामग्रीका न झाना 
वह जडके आश्वित है और रागकी मन्दता होना वह जीवाश्रित है- 
इमप्रकार जिसे जीवाश्नित ओर पुदूलाश्रित भावोकी खबर नही है 
वह मिथ्यादृष्टि है । 

उपचासमे रागकी मन्दता होना वह जीवाश्ित है और खाद्य- 
पदार्थोका न आ्राना वह जडाश्वित है, क्रोधषफे परिणामोका होना वह 
जीवाश्वित है और अझाँखें लाल हो जाना जडाश्रित है, उपदेश वाक्य 
जडके आश्चित हैं भोर उपदेश देने का भाव जीवके आश्रित है ।+-- 
इसप्रकार जिसे दोनो के भेदज्ञानकी खबर नही है वह सच्ची परीक्षा 
नही कर सकता । चेतन्य शौर जड असमानजातीय पर्याये हैं। जड 
की पर्याय मुभसे होती है--ऐसा अज्ञानी मानता है। वह असमान 
जाति मुनि पर्यायमे एकत्व बुद्धिसे मिथ्याहृष्टि ही रहता है । 


मुनि का सच्चा लक्षण 
भ्रब, मुनिको सच्ची परीक्षा करते हैं । मुनिके व्यवहार होता 


प्रवश्य है, किन्तु उससे उत्तकी सच्ची परीक्षा नही होती । सम्यग्दर्शन- 
ज्ञान-चारित्रकी एकतारूप मोक्षमार्ग ही मुनिका सच्चा लक्षण है। 


श्८२ मोक्षमार्ग प्रकाशक की किग्णें 


यहाँ एकताकी वात है, पूर्णताकी नही । चौथे, पाँचवे मे सम्यर्दर्दान 
तथा सम्यण्ज्ञान है | तत्पगश्बात्‌ श्रागे बढे तो प्रथम सातवाँ गुणस्थान 
श्राता है, फिर छा श्राता है | स्वरूपमे भ्रकपाय परिणति होती है 
वह निशचयन्नत है भ्रौर जो शुभपरिणाम शआ ते हैं वह व्यवहार ब्रत 
है। चौथे गृणस्थानमे स्वरूपाचरण चारित्र है। देवादिकी श्रद्धा 
सम्यग्दर्शन नही है, शास्त्रोका श्रध्ययन सम्यस्ज्ञान नही है, और २८ 
मूल गुणोका पालन वह सम्यक्चारित्र नही है, वह सब व्यवहार है। 


अ्रष्टमहस्नीमे कहा है कि परीक्षा करके देवादिकी श्राज्ञा माने 
वह सम्यक्त्वी है। जिसप्रकार व्यापारी कोई वस्तु खरीदते समय 
परीक्षा करता है, उसोप्रकार यहाँ उपादान-निमित्त, स्वभाव-विभाव, 
द्रव्य-गुण-पर्याय श्रादिका स्वरूप समझकर परीक्षा करना चाहिये | 
भान बिना मूनिपना लेकर, शुक्ल लेश्या करके जीव नववे ग्रेवेयक 
तक गया है, तथापि धर्म नही हुआ, और आत्माका भान करे-तो 
मेढक भी सम्यग्दर्शन प्राप्त कर सकता है। ज्ञानी अपनी शक्तिके 
अनुसार ब्रत-तप करता है, हठ करे तो मिथ्याहृष्टि हो जाता है। 
मोक्षमार्गंकी पहिचान हो जाये तो मिथ्याहृष्टि रह ही नही सकता, 
किन्तु मृतिका सच्चा स्वरूप न जाने तो सच्ची भक्ति कहाँ से 
होगी ?--नही हो सकती । 


जिसप्रकार सुवर्ण कसोटी करके लिया जाता है, उसीप्रकार 
धमंकी कसौटी करना चाहिये । धर्मकी कसौटी न करे तो नही चल 
सकता | श्रज्ञानी सच्चे मुनिक्रे श्रन्तरकी परीक्षा नही करता और 
व्यवहार तथा थुभ क्रियासे परीक्षा करके उनकी सेवा से भलाई 
मानता है, किन्तु परको सेवासे भला नही होता, परकी सेवा का 
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भाव पुण्य है, घ॒र्म नही है। भ्रज्ानी जीव उसमें भला मानकर सेवा 
करता है। गुरु की भक्ति अनुरागी होकर करता है ।--इसप्रकार 
उसकी भक्ति का स्वरूप कहा । 

>< ८ >< 


[ फाल्युन शुक्ला १३ गुरुवार, ता० २६-२-५३ ] 
अगजानी की शास्त्र भक्ति सम्बन्धी भूल 
अब अज्ञानी की शास्त्र भक्तिका स्वरूप कहते हैं । 


कोई जीच तो, यह केवली भगवानकी वाणी है, केवली भगवान 
के पूज्यपने से उनकी वाणी भी पूज्य है-- ऐसा मानकर उनकी भक्ति 
करते हैं । श्रात्मा और जडकी भिन्नताका तथा सात त्तत्त्वोके पृथक्त्व 
की खबर नही है, मात्र वाणी की भक्ति करते हैं तो वह पुण्यपरिणाम 
है, धर्म नही है । 

पचास्तिकाय गाथा १७२ की टीकामें श्री अमृतचन्द्राचाय ने 
निशचयाभासी और व्यवहाराभासी का वर्णन किया है । पर्याय में 
रागद्वेष होने पर भी उसे प्रगट शुद्ध मानले वह निरचयाभासी है । 
देवगुरु शास्त्रकी परीक्षा किये विना शुभराग से धर्म माने वह व्यव- 
हाराभासी है | जो जीव परीक्षा किये बिना वाणी को शुद्ध मानता 
है, वह मिथ्याहृष्टि है 

झौर कोई इसप्रकार परीक्षा करता है कि-हमारे शास्त्रो में 
राग्र मन्द करने को कहा है, किन्तु शास्त्र ने तो राय रहित ज्ञान- 
स्वभाव की प्रतीति करने को कहा है । राग का श्रभाव करने को 
कहा है उसे वह नही समझता | कपाय मन्‍्द करे वह पुण्य है, धर्म 


नहीं है ! 
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पुनदच, हमारे शास्त्रो मे जेसी दया है वेसी दया अ्रन्यत्र नहीं 
है-ऐसा वह कहता है; किन्तु परकी दया जीव नही पाल सकता । 
परकी दया पालने का भाव पुण्य है, धर्म नही है-ऐसा शास्त्र कहते 
हैं। श्रज्ञानी उसे नही समभता | अ्रपनी पर्याय मे राग की उत्पत्ति 
न होना सो श्रहिसा है । परकी दया का भाव निम्यय से हिसा है । 

“जियो और जीने दो”-ऐसा श्रज्ञानी कहते हैं। किसी का जीवन 
किसी पर के श्राधीन नही है । शरीर या आयु से जीना वह श्रात्मा 
का जीवन नही है | अपनी पर्याय में पुण्य-पाप के भाव स्वभाव की 
दृष्टि पूर्वक न होने देना और ज्ञाता-दृष्टा रहना उसका नाम 
जीवन है । 

जैन आत्मा का स्वरूप है | जन शास्त्र पर की दया पालन करने , 
को नही कहते । श्रज्ञानी कहते हैं कि निगोद मे श्रनन्तानन्त जीव हैं, 
दो इन्द्रियांदि भी अनेक जीव हैं, उनकी दया पालना चाहिये, किन्तु 
वह भूल है। जग्रत्कर्ता ईश्वर की मान्यतावाला जीव जिसप्रकार 
मिथ्यादृष्टि है, उसी प्रकार पर जीवो की पर्यायको श्रपने घुभरागके 
श्राधीन माननेवाला परकी पर्याय का कर्ता होता है, वह भी ईश्वर 
को जगतु कर्ता माननेवालो की भांति मिथ्यादृष्टि है । 


कोई प्रदन करे कि-देखकर चलने को तो कहा है न ? तो कहते 
हैं कि शरीर की पर्याय मुझसे होती है-ऐसा मानना वह मिथ्यात्व 
घल्य है। जड की पर्याय जड से होती है, तथापि श्रात्मा के ध्यान 
पूवेक शरीर की ऐसी क्रिया करू श्रोर शरीर को ऐसा रखू तो जीव 
बच जायें--ऐसा मानने वाला जैन नही है । यदि श्रात्मा की इच्छा 
से शरीर मे काये होता हो तो रोग क्यो श्राता है ? श्रात्माकी इच्छासे 
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शरीर की क्रिया होती हो तो वह पराधीन हो जाये । कोई पदार्थ 
दूसरे पदार्थ की क्रिया नही कर सकता | अपने ज्ञानानन्द स्वभावके 
भानपूर्वक राग न होने देता तथा राग रहित लीनता करना वह 
अहिसा ओर दया है, और ऐसे भानपू्वेक दूसरे प्राणियो को दु ख न 
देने का भाव सो व्यवहार दया है, वह पुण्यास्रव है। श्रात्मा पर 
जीव की पर्याय का त्तथा शरीर, मन, वाणी की पर्याय का कर्ता नही 
है । यदि जड की क्रिया भ्रात्मा से हो तो जड के द्रव्य और गुर ने 
क्या किया ? जयत को अनेकान्त तत्व की खबर नही है । श्रात्मामे 
जड़ नही है और जड मे आत्मा नही है,-इस प्रकार जिसे अनेकान्त 
की खबर नही है और वाह्य मे दया मानता है वह मिथ्यादृप्टि है 


झौर वह कहता है कि हमारे घास्त्रो में क्षमा का कथन है, तो 
भन्य मत के भास्त्रो में भी क्षमा का कथन है | वेराग्य और क्षमा 
शास्त्रो को पहिचानने का लक्षण नहीं है । फिर कहता है कि हमारे 
शासरों में झील पालने तथा सन्‍्तोष रखने को कहा है, इसलिये हमारे 
शास्त्र ऊँचे हैं, तो वेसे शुभ परिणाम रखने को तो शअ्रन्य मत के शाख्रो 
में भी कहा है, इसलिये वह लक्षणा सच्चा नही है। पुनइच, इन 
शास्त्रोमे तिलोकादिका गम्भीर निरूपणा है, ऐसी उत्कृष्टता जानकर 
उनकी भक्ति करता है। अश्रव, जहाँ अ्रनुमानादि का प्रवेश नही है 
वहाँ सत्य-असत्य का निर्णय कंसे हो सकता हैं ” इसलिये इसप्रकार 
तो सच्ची परीक्षा नही हो सकती । 

जैन शास्त्रों का सच्चा लक्षण 

यहाँ जेन शास्त्रो मे तो भ्रनेकान्तरूप सच्चे जीवादि तत्वों का 

निरूपण है | शरीर में प्ात्मा का श्रभाव है, आत्मा में शरोर का 
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प्रभाव है; कर्म का श्रात्मा मे श्रभाव है, श्रात्मा का कर्म मे श्रभाव है, 
ऐसा कथन अनेकान्त स्वरूप शास्त्रों मे होना चाहिये । शरीर जड 
है, वह श्रात्मा से नही चलता । शरीर श्रात्मा से प्रथंक्‌ है तों उसकी 
क्रिया भी पृथक्‌ है--इसप्रकार ज्ञानी श्रनेकान्त द्वारा श्ास्त्रो की 
पहिचान करता है | शरीर मे रोग श्राये वह जड़ की पर्याय है, द्वेप 
होना वह श्राश्रव है, जड की पर्याय में श्राश्रव का भ्रभाव और 
श्राश्रव मे जड का श्रभाव है--ऐसा माने वह अ्रमेकान्त है । मैं जीव 
हैं भौर दूसरे भ्रतन्‍्त जीव तथा श्रनन्तानन्त पुदुगल मे नही हूँ, श्रथति 
पर की पर्याय म्ुभसे नही है श्रौर मेरी पर्याय पर से नही है,-ऐसा 
अनेकान्त है। अ्ज्ञानी मानता है कि पर जीव के बचने से मुझे पुण्य 
होता है, और मुझे शुभ भाव हुआ इसलिये पर जीव बच गया, 
किन्तु ऐसा मानने से श्रनेकान्त नही रहता | परजीव की पर्याय पर 
में है और शुभ भाव स्वतत्र तुझमे है, दोनो को स्वतत्न समझना 
चाहिये । भगवान की प्रतिमा के कारण घुभ भाव माने तो एकान्त 
हो जाता है। शुभ भाव हुआ इसलिये मन्दिर बन गया, तो 
एकान्त हो जाता है । जन ज्ञास्त्र सात तत्त्वो को पुथक रूप बतलाते 
हैं। जीव है इसलिये श्रजीव है--ऐसा नही है | धुभ परिणाम हैं 
इसलिये श्रजीव्र की पर्याय होती है-ऐसा नही है | पाप के परिणाम 
हुए इसलिए पर जीव मर गया-ऐसा नही है । पापपरिणाम जीवमे 
होते हैं, भोर पर जीव प्रथक्‌ तथा स्वतत्र है। उमास्वामी महाराज 
सात तत्त्वों की श्रद्धा को सम्यग्दरंन कहते हैं। जीव मे श्रजीवादि 
छह तत्त्वों का भ्रभाव है | श्रजीव मे जीवादि छह तत्त्वों का श्रभाव 


है। पाप-परिणाम श्रपने मे होते हैं श्रौर परजीव उसके श्रपने 
कारण मरता है । शोर श्रपने शुद्ध स्वभाव के श्राश्रय से प्रगठ होने 
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वाली घुभा-शुभ-रहित सबर पर्याय जुद्ध है । पुण्य से सबर माने 
तो आास्रव श्रीर सवर एक हो जाये । ऐसी परीक्षा किये बिना शा 
की भक्ति करे तो पुण्य है, उससे जन्म-मरणा का श्रन्त नही श्राता ) 
एक मे दूसरा तत्त्व नही है। मैं त्रिकाली ज्ञायक तत्त्व हैँ भौर सबर- 
निज्जेरा पर्याय है। त्रिकाली द्रव्य में पर्याय नही है भौर पर्याय में 
त्रिकाली द्रव्य नही है ऐसा समझना चाहिये | 

निर्मित्त के कारण नैमित्तिक नही है। ज्ास्त्र के कारण ज्ञान 
हुआ-ऐसा नही है, श्रौर ज्ञान हुआ इसलिये शास्त्रको श्राना पडा- 
ऐसा भी नही है । दोनो पर्यायें भिन्न-भिन्न हैं, एक में दूसरी का 
अभाव है |-ऐसी परीक्षा नही है भौर बिता समझे शास्त्रकी भक्ति 
करे तो धर्म नही है। शास्त्र का लक्षण दया, वेराग्यादि मानने से 
अतिव्याप्ति दोप श्राता है, क्योकि वैसे परिणाम करना तो श्रन्य मत 
के जास्त्रो मे भी कहा है। अनेकान्तरूप सच्चे जीवादि तत्त्वों का 
निरूपण-वह शास्त्र का लक्षण है | 

श्ौर दिव्यध्वनि मे तथा श्वास्त्रो मे सच्चा रत्नवयरूप मोक्षमार्ग 
कहा है । व्यवहार रत्नत्रय श्रपूर्ण दशा मे श्राता है, किन्तु वह सच्चा 
मोक्षमार्ग नही है । ज्ञात स्वभावी आत्मा की प्रतीति, स्वसवेदन 
ज्ञान और राग रहित रमणता को मोक्षमार्ग कहते हैं । जिस प्रकार 
अरिहन्त का लक्षश वीत्तरागता श्रौर केवलज्ञान है किन्तु बाह्य 
समवशरणादि लक्षण नही है, उसी प्रकार मुनि का लक्षण सम्य- 
ग्दर्शन-ज्ञान-चा रिशत्र की एकता है, किन्तु शरीर की नग्न दा 
सच्चा लक्षण नही है । उसी प्रकार शास्त्र का लक्षण नवत्तत्त्वो की 


भिन्नता और सच्चा रत्तत्रयरूप मोक्षमार्ग है, किन्तु दया-दानादिकी 
प्ररुपणा वह शास्त्र का लक्षण नही है । 
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लक्षण उसे कहते हैं कि जो उसी पदार्थ मे हो और श्रन्यत्र न 
हो । हमारे भगवान के पास देव श्राते है वह सच्चा लक्षण नही है । 
भ्रमन्‍्त चतुष्टय प्रगट हुए उस लक्षण से अ्ररिहन्त की पहिचान होती 
है । कोई शास्त्र कहे कि पहले व्यवहार श्रौर फिर निश्चय श्राता है, 
तो उस शास्त्र का सच्चा लक्षण नही है | व्यवहार परिणाम राम 
है, भऔर निश्चय श्रराग परिणाम है। राग से अराग परिणाम का 
होना माने तो एकान्त हो जाये । इसलिये घवला, समयसा र, इष्टोप- 
देश झ्रादि सच्चे शास्त्रों मे एक ही बात है | मुनि के २८ मृलग्रुण 
है इसलिये श्रात्मा की शुद्धता बनी रहती है--ऐसा नही है | श्राश्रव 
श्र सवर निर्जरा पृथक्‌-पृथक्‌ हैं ।-इसप्रकार परीक्षा करना चाहिये । 


प्रशानी जीव परीक्षा किये बिना शास्त्रो को मानते हैं। श्रात्मा 
का मोक्षमाग पर से नही होता, और न दया-दानादि से होता है। 
शुद्ध चिदानन्द श्रात्मा को श्रद्धा, ज्ञान और लीनता से मोक्षमार्गे 
होता है । जो सच्चा रत्नत्रयरूप मोक्षमार्ग बतलाये उस शास्त्र का 
सच्चा लक्षण है | चारो श्रनुयोग ऐसा बतलाते है कि एक त्तत्त्व के 
कारण दूसरा तत्त्व नही है। व्यवहार से निश्चय नही है श्रौद 
निश्चय से व्यवहार नही है--ऐसा जो नही मानता वह शास्त्र का 
भक्त नही है | कुम्हार श्राये तो घडा हो ऐसा माननेवाला मिथ्या- 
दृष्टि है । कुम्हार जीव द्वव्य है, घड़ा पुदुगल की श्रवस्था है, एक के 
कारण दूसरे की पर्याय नही है । जो शअ्रनेकान्त रहस्य से जैन शास्त्रो 
की उत्कृष्टता को नही पहिचानता वह मिथ्यादृष्टि है 


मिट्टी मे चूने का अश हो तो उस मिट्टी के सारे बतंन गर्म करने 
से टूट जायेंगे । जिसे मिट्टी भौर चुने की भिन्नता का ज्ञान नही है 


सातवाँ अध्याय श्द्चध 


उसके सब बर्तन टूट जाते हैं | उसी प्रकार श्रनेकान्त तत्त्वों में भूल 
रह जाये और एकान्त हो जाये तो सब भूल ही होती है । देव, गुरु 
झौर शास्त्र कहते हैं कि प्रत्येक तत्त्व पृथक्‌ है, तथा शुद्ध भ्रात्मा के 
भ्राश्नय से वीतरागता होती है, इसमें कही भ्रूल भ्रथवा विपरीत 
अभिप्राय रह जाये तो मोक्षमार्ग नहीं होता ।/“-इसप्रकार शास्त्र 
भक्तिका स्वरूप कहा । 


--इसप्रकार उसे देव-य्ुरु-शास्त्र की प्रतीति हुई है इसलिये 
वह अपने को व्यवहार सम्यक्त्व मानता है, किन्तु निरचय 
प्रगट हुए बिना व्यवहार कैसा ? श्ररिहन्तादि का सच्चा स्वरूप 
भाषित नहीं हुआ है इसलिये प्रतीति भी सच्ची नही है भौर सच्ची 
प्रतीति के विना सम्यक्त्व की भी प्राप्ति नही है, इसलिये वह 
मिथ्याहृष्टि ही रहता है । 


तल्ार्थश्रद्धान की अयथार्थता 


उमास्वामी महाराज ने तत्त्वार्थ सूत3रकी रचना की है, उसमे 
“तत्त्वार्थश्रद्धान सम्यग्दर्शनम्‌” सूच है। उसमे तत्त्व-- भाव, और 
श्रथें >पदार्थ, ( द्रव्य, गुण, पर्याय ) । पदार्थके ( श्रर्थात्‌ द्रव्य, गुण, 
पर्याय के ) भावका यथार्थ भासन होना वह निश्चय सम्यग्द्शन है। 
वहाँ व्यवहार सम्यग्दशंनकी बात नही है । इसलिये जो सात तत्त्वो 
की भिन्न-भिन्न यथार्थ रूपसे श्रद्धा करता है उसे सम्यग्दशेन होता 
है । जीवका स्वभाव ज्ञायक छुद्ध चिदानन्द है, राग भौर शरीरसे 
भिन्न है । शरीर, कर्म श्रादि श्रजीव हैं श्रौर श्रजीवका स्वभाव जड 
है । पुण्य-पापके परिणाम श्राश्रव हैं, भर उसका स्वभाव आझ्राकुलता 
है । मेरा स्वभाव अनाकुल आनन्द है | विकार मे अ्रटकना वह बन्ध 
है। भात्मा की शुद्धि श्रर्थात्‌ यथार्थ रुचि, ज्ञान भौर रमणता वह 
सवर-तत्त्व है । घुद्धिकी वृद्धि होना वह निर्जरा तत्त्व है और सम्पूर्ण 
शुद्धि वह मोक्ष है। सात तत्त्वो में जीव और श्रजीव द्रव्य हैं, 
आश्रव, बन्ध, प्वर, निर्जररा श्र मोक्ष-यह पर्याय है ।--इसप्रकार 
सात तत्त्वोके यथा्थे और प्रथक-पृथक भावका श्रद्धान और भासन 


होना वह सम्यग्दशंन और सम्यज्ज्ञान है। श्रश्चानीको ऐसा श्रद्धान 
श्रौर भासन नही होता । 


सुनिका छुभराग निमित्तमात्र है, मुनि वास्तवमे शास्त्रके कर्ता 
नही हैं । घुभराग आता है वह श्राश्रव है, उसे मुनि जानते हैं। मुनि 
द्वारा शास्त्रकी रचना हुई--ऐसा कहना वह निर्मित्तका कथन है । 
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शास्त्रोमे जैसे जोवादि तत्त्व लिखे हैं उसीप्रकार अज्ञानी स्वय सीख 
लेता है, वही उपयोग लगाता है भौर दूसरो को उपदेश देता है, 
किन्तु स्वयको तत्त्वोका भाव भासन नही है, इसलिये सम्यवत्व नही 
होता । 
>् >< > 
[ फोल्गुन शुक्ला १४ शुक्रवार ता० २७-२-५३ ]] 

अब कदाचित्‌ कोई शास्त्रानुसार सात तत्त्वोकी श्रद्धा करके 
धास्त्र में लिखे प्रनुसार सीख ले, शास्त्र क्या कहते हैं उसमे उपयोग 
लगाये, दूसरो को उपदेश दे किन्तु जीव-अजीवादिके भावकी उसे 
खबर नही है, तो भाव भासनके बिना तत्त्वाथेश्रद्धा कहाँ से होगी ? 
नही हो सकती । भाव भासन किसे कहने हैं वह यहाँ कहते हैं । 

भावभासनका दृष्टान्तसहित निरूपण 

जिसप्रकार कोई पुरुष चतुर होने के हेतु सगीत शास्त्र द्वारा 
स्वर, ग्राम, मूच्छेना भौर तालके भेद तो सीखता है, किन्तु स्वरादि 
का स्वरूप नहीं जानता, भौर स्वरूपकी पहिचानके बिना अन्य 
स्वरादिको अन्य स्व॒रादिरूप मानता है, शभ्रथवा सत्य भी माने तो 
निर्णय पूर्वक नही मानता, इसलिये उसमें चतुरता नही होती । 
उसी प्रकार कोई जीव सम्यग्दशन प्राप्त करने के लिये शास्त्रमे से 
जीव-भजीवका स्वरूप सीख लेता है, किन्तु श्रात्मा ज्ञानस्वभावी है, 
पुण्य-पाप भ्ाश्चव हैं, उन सबका निर्णय प्रपने भ्रन्तरसे कही करता । शा 
से सीखता है, विन्तु में ज्ञायक स्वरूप हूँ, पुण्य-पाप विकार है, शरीर 
अ्जीव है, श्रात्माके झ्राश्चयसे शुद्धता प्रगट हो वह सवर-निजंरा है, 
इसप्रकार निर्णयपूृवंक नही समभता वह व्यवह्ाराभासी है। वह 
अन्य तत्त्वोको अन्य तत्त्वरूप मान लेता है, भ्रथवा सत्य माने तो चहाँ 
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निर्णय नही करता; इसलिये वह मिथ्याहप्टि है। जो सत्य न माने 
उसकी बात तो ऊपर कही जा चुकी है, किन्तु सत्यको जो निर्णय 
किये बिना माने उसे भी सम्यर्दर्शन नही होता । सम्यग्दर्शनके बिना 
चारित्र, तप या ब्रत नही होते । यहाँ तीन बाते कही है-. ५ 
(१) देव-गुरु-शास्त्रको बिना समके रूढोसे माने तो वह भूल है। 
(२) तत्त्वोका ज्ञान नही करता वह मिथ्याहृष्टि है । 
(३) तत्त्वोकों रूढीसे या शास्त्रसे माने किन्तु अन्त रमे भावभासन 
नही है--निश्चय नही है वह मिथ्याहप्टि है । 
यहाँ, जिसे भावभासन नही है उसकी बात चलती है | मदिरा 
पिया हुआ व्यक्ति जिसप्रकार कभी माताकों माता कहे तथापि वह 
पागल है, उसीभ्रकार भमिथ्याहष्टि जीव नव तत्त्वोके नाम बोले, 
किन्तु में जीव हैँ, चिकारादि श्रधम है, में उससे रहित शुद्ध हँ-ऐसा 
निश्चय नही है इसलिये उसे धर्म नही होता । पुनइच, जिसप्रकार 
किसी ने संगीत शास्त्रादिका श्रध्ययन न किया हो, किन्तु यदि वह 
स्वरादिके स्वरूपको जावता है तो वह चतुर ही है। उसीप्रकार 
किसी ने शास्त्र पढे हो अथवा न पढे हो, किन्तु यदि उसे जीवादिका 
भावभासन है तो वह सम्यग्हष्टि हो है। पुण्य-पाप दु खदायक हैं, 
श्रधर्म हैं, रर्गरहित स्वानुभवके परिणाम शातिदायक हैं, में शुद्ध 
ज्ञायक हूँ श्रोर शरीर, कर्मादि श्रजीव हैं,--ऐसा भावभासन हो तो 
वह सम्यग्हष्टि ही है। कदाचित्‌ वर्तमान में शास्त्रोका बहुत अध्य- 
यन न हो, तथापि वह सम्यग्हष्टि ही है । 
जैसे---हिरन रागादिका नाम नही जानता, किन्तु रागका स्व- 
रूप पहिचानता है, उसीप्रकार तुच्छ बुद्धि जीव जीवादिके नाम नही 
जानता, किन्तु उनके स्वरूपको पहिचानता है । किसी जड्भुलमे रहने 
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वाले व्यक्तिको भारी सम्पत्ति मिल गई हो, तो वह उसकी सत्तया 
नहीं जानता किन्तु यह जानता है कि अपार सम्पत्ति है, उसीघप्रकार 
तियंच जीव आत्माका नाम, सल्या आदि न जाने, तथापि उसके 
अन्तर में भावभानन हो तो वह चसम्यद्त्वी है। तत्त्वाथंश्द्धानक्ो 
सम्पन्दर्शन कहा है | उसे नवतत्त्वोंके नाम नहीं आते किन्तु उनका 
स्वलूप सममता है। में जीव ज्ञायक तत्त्व हूँ, घरीराठिक पर-अजीव 
हैं, वे मुझमें नही हैं। पृण्य-पाप तया आ्ाश्वव-वन्धके भाव दुरे हैं 
आभर सवर-निर्ज रा-मोक्षके भाव भने हैं | इसप्रकार चार दोलो में 
सात तत्त्वोका भासन हुआ है, उसे पूर्व क्ालमें ज्ञादीका उपदेण मिला 
है | तिर्वच आ्रादि भाव भाननक्ञा वर्तमान पुन्पार्थ कन्ते हैं, उसमें 
पूर्व सस्कारादि निमित्त हैं। सम्बन्दर्शन-नाव-चारित्र भले भाव हैं 
आदि प्रकार से भाव भासन है, उसमें देव-पुरु-चास्त्रका स्वरूप और 
संवर निर्जेराका स्वरूप आ जाता है । 
कोई जीव मात्र नवतत्त्वोके नाम रठ ले किन्तु अन्तर्निर्शाव न 
करे तो वह मिध्यादहृष्टि है | वलपू्चेक्त चलने को निग्बव समिति मान 
लेता है। चलना तो जड़की क्रिया है और अन्तर में झुममाव होना 
वह व्यवहार समिति है; और अन्तरमें रागरहित झुद्ध पच्चितति 
होना वह नि*चव समिति है;--ऐसा जिसे भावभाचन नहीं है, वह 
कदाचित्‌ मात्र शब्द रठ ले तो भी मिव्याह्ृष्टि है । 
झच, नावभासनमें शिवभूति मुन्ति का दृष्टान्त देते हैं | ठे झात्म- 
ज्ञानी धर्मात्मा म्रुनि थे, छट्टी-चातवीं भूमिका ऋूचते थे, जीवादिके 
भाम नहीं दानते थे | “तुपमापभिन्न--ऐसी घोपणा करने लगे ॥ 
ग्रु्् ने “माठ्प मा दुप” ब्र्थातु राग-देप मत करना/--सध्वसन्मुख 





१६४ मोक्षमार्ग प्रकाशक की फिरणें 


ज्ञाता रहना ऐसा कहा था, लेकिन उसे वे भूल गये; तथापि उन्हे 
ऐसा सावभासन था । एकबार श्राहार लेने जा रहे थे | मार्गमे एक 
स्त्री उडदकी दाल के छिलके निकाल रही थी । दूसरी स्त्रीने जब 
उससे पूछा कि क्‍या कर रही है ”? तव उसने उत्तर दिया कि 
“तुषमापभिन्न” करती हैूँ। माप श्रर्थात्‌ उड़द श्रोर तुष श्रर्थात्‌ 
छिलका । उडदकी दाल से छिलके श्रलग कर रही हैं। मुनि को 
भान तो था ही कि मै शुद्ध चिदानन्द हैँ, किन्तु विशेष लीनता करके 
वे वीतराग दक्षाको प्राप्त हुए | मैं मन, वाणी, देहसे भिन्‍न है, राग 
देेष छिलके हैं उनसे रहित हूँ, ज्ञान स्वभावी हूँ,---उसीमे विशेष 
लीनता करके वे केवलज्ञानको प्राप्त हुए। यह सम्य्दर्शनके पग्घातुकी 
बात है। शिवभूत मूनि जो शब्द बोले थे वे संद्धान्तिक शब्द नही 
थे, किन्तु स्व-परके भानसहित ध्यान किया, इसलिये केवलज्ञान 
प्राप्त कर लिया । 

ग्यारह भ्रद्भका पाठी हो भ्रथवा उग्र तपदचर्या करे, तथापि जिसे 
श्रात्माका भान नही है वह भिथ्यादृष्टि हैं। भ्ौर ग्यारह श्रद्भका 
पाठी तो जीवादि के विशेष जानता है, किन्तु उसे श्रन्तरग भाव 
भासित नही होते इसलिये वह मिथ्यादृष्टि रहता है । श्रभव्यको नाम 
निक्षेपसे तत्त्वका श्रद्धान है, किन्तु भावनिक्षेपसे भावभासन नही है । 
जो जीव सासारिक बातो में चतुराई बतलाता है, किन्तु धर्म में 
मु्खेता प्रगट करता है उसे धर्मंकी प्रीति नही है; तथा यदि शाखत्रकी 
प्रीत्ति हो, किन्तु भावभासन न हो तो वह भी मिथ्यादृष्टि है । 


जीव-अजीवतच्ब के श्रद्धानकी अयथार्थता 
वीतराग श्ञास्त्रो मे जैसो जीवादि तत्त्वोकी बात है वैसी भ्रन्यत्र 
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कही नहीं है । भगवान की वाणी के अनुसार आचार्यों ने झात्त्रो की 
रचना की है । समयसार, नियमसार पद्जण्डागम आदि जंन बास्त्र 
हैं। उनमें कहे हुए चरस-स्वावरादिरूप जीवके भेद सीखता है, ग्रण- 
स्वान, मार्यशास्वान के भेंदों को पहिच्ानता है, जीव-पुदुगलादिके 
भेरों को और उनके वर्णादि भेदो को जानता है, व्यवहार-शास्त्रो 
की बातें सममता है, किन्तु अव्यात्म घाम्त्रो्मे भेदविज्ञानवे कारख- 
भूत तथा दीत्तरानदर्शा होने के कारशसभूतत जेसा निरूपण क्या है 
वेसा नहीं जानता । आ्ात्मा जड करने भिन्‍न है--ऐसा चतनन्‍्यस्वरूप 





अ्रच्यात्म घाम्चमें कहा है, व्यवहारज्षान्त्रमें क्मके साथ निमित्त- 
नेमित्तिक सम्बन्ध कहा है| अध्यात्मआस्त्रमें ऐसा कहा है कि ग्रुण- 
स्वान-मार्य णास्थान जीवका मूलस्वरूप नहीं है। वीतरागदझाका 
सच्चा कारण जीव-हव्य है| श्रव्यात्मचास्त्रम क्सि अपेक्षासे कथन 
है उसे नहीं समझता । 

श्रागम घास्त्रमे जीवका स्वरूप मार्येखास्थान, गुणस्थान तथा 
वर्तेमान पर्याय सहित कहा है, और अव्यात्म गास्त्र्मे मुत्यतत- मात्र 
शुद्ध कहा है । वर्तेमान पर्बायकों गौ करके त्रिकाली छुद्ध स्वभाव 
को जोव कहा है; उसके स्वरूपको अज्ञानी यथार्थ नही जानता, और 
किसी प्रसंग पर वेधा भी जानना पड़े तो शास्त्रानुत्वार जान लेता 
है किन्तु अपने को अपने रूप जामकर उसमे परका अथ भी न 
मिलाना, तथा अपना अद्य परमें व मिलाना--ऐसा सच्चा श्रद्धान 
नही करता । स्वय अपने को नहीं जानता | में तो ज्ञायक चिदानन्द 
हैं, कर्म-शरीर का अद्य अपने में नहीं मानना चाहिये, गरीरकी 
क्रिया मुनसे होती है--ऐसा नही मानना चाहिये । आत्माकी इच्छा 
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कम और घरीरमे कार्यकारी नही है, और श्रपनी ज्ञानपर्याय शास्त्र 
में नही है--ऐसा भेदज्ञान नही करता । मैं इच्छा करता हैं इसलिये 
परकी दयाका पालन होता है--ऐसा मानने से जीवका श्रश श्रजीव 


में श्रा जाता है। कमके उदय अनुसार जीवको रागादि करना पड़ता 
है ऐसा मानने में श्रजोवका श्रश जीवमे श्रा जाता है । 

अब, कोई जीव तत्त्वो के नाम श्रध्यात्मगास्त्रानुतार जान ले, 
किन्तु ऐसा मान ले कि वाणीसे ज्ञान होता है तो वह मिथ्यादृष्टि हैं। 
परसे सम्यग्दशन नही होता, श्रपने श्रात््माकी श्रद्धासे होता है। में 
हैं इसलिये कर्म बन्ध होता है यह बात भिथ्या है । एक तत्त्वको 
दूसरे भे न मिलाये तो ठीक है, किन्तु वैसी भिन्‍नता उसे भासित 
नही होती इसलिये जीव-भ्रजीवकी सच्ची श्रद्धा नही होती । जिस- 
प्रकार भ्रन्य भिथ्यादृष्टि निर्धार बिना पर्याय बुद्धिसे ज्ञाइत्वमें तथा 
वर्शादिकमे भ्रहबुद्धि घारण करते हैं, ज्ञाठृत्व हो वह भी मे हैँ, शरीर 
वर्णादि भी मैं हें श्रौर रागादि भी में हें---इसप्रकार सबको एक 
मानता है, उसी प्रकार जन कुलमे जन्म लेकर ऐसा माने कि “में 
उपदेश देता हैँ श्रथवा शरोरको चलाता हूँ” तो वह भी जीव- 
ग्रजीवको एक करता है । उपदेश श्रौर शरीरकी क्रिया तो जड़की 
है, वह क्रिया श्रात्मा नही कर सकता; तथापि जो ऐसा मानता है 
कि वह मृभसे हुई है वह जीव-अ्रजीवकी सच्ची श्रद्धा नही करता; 
इसलिये वह मिश्यादृष्टि है । 

>< >< ५ 

[ फाल्पुन शुक्ला १५ शनिवार, ता० २००२-४३ _] 
यहाँ व्यवहाराभासी का निरूपण हो रहा है। जीवकी क्रिया 


जीवमें है ओर भ्रजीवकी श्रजीवमे,---उसका जिसे भान नही है वह 
मिथ्णाहृष्ठि है । 
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जिमप्रकार अन्यमती जीव विन्रा निर्णय क्ये दतंमान अ्रञ में 
इृष्ठि करता है और ज्ञातृत्व तथा वर्णादिमे श्रह्वरुद्धि धारण करता है, 
उमीप्रकार जेन में जन्म लेकर ऐसा माने कि में ज्ञानवान हूँ और 
उपदेश भी देता हूं, वह जीव और अ्रजीवकों एक मानता है | न्ञान 
आत्माश्ित हैं और उपदेश जडाश्रित--0ऐसी उसे खबर नही है । 
पुनमश्य, उपचासके समय धरोरका जक्लीण होना अथवा मोजनका छूटना 
वह जड़की क्रिया है, तथापि उसे श्रपनी मानता है वह व्यवहाराभारी 
मिथ्याहृष्टि है । दया-दानादिके तथा ज्ञानादिके परिणाम गात्माश्रित 
हैं और गरीरकी क्रिया जडाश्रित है, तथापि जो सब क्रियाओं को 
आ्रात्माश्रित मानता है वह मिथ्याहृष्टि हैं। ज्ञानपर्याय, रागपर्याब 
श्र देहादि जडकी पर्याय--सवकों वह एक मानता है । उपदेश मेंने 
दिया ओर राग भी मैंने किया--ऐसा वह मानता है | भगवान के 
पास जाने का घुमराग आत्माश्रित है, और घरीरका हलन-चलन, 
हाथ जुडना आदि पुढ़लाश्ित है, वथापि दोनों को एक मानना वह 
भूल है । 

झौर किसी समय शास्व्रानुसार सच्ची बात भी दनावे, किन्तु 
वहाँ श्रन्तरग निर्वा ररू्प श्रद्धान नही है । घरीर को श्रौर परजीवकी 
किया मेरी नहीं है, जान और राग होता है वह जीव करता है--- 
ऐसी खबर नहीं है; अन्तरण में ग्ाक्ष्त्रानुसार श्रद्धान नहीं है | जिन्च- 
प्रकार नश्चेवाज व्यक्ति माता को माता भी कहे तथापि वह सबाना 
नही है, उसी प्रकार इसे भी सम्बन्दष्टि नही कहते । कोई बास्त्रोंकी 
बात कहे, किन्तु अन्तर में श्रद्धान नही हुझ्ना तो उसे यम्बन्धष्टि नहीं 
कहते । जोव ने इच्छा की इसलिये छुद्ध ग्राहार आया-रेसी 
मान्यता वाला जीव ओर अजीव को एक मानता है| सात तत्त्वों में 
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उसे जीव-अजीव की प्रतीति का भी ठिकाना नही है। जिसप्रकार 
कोई दूसरे की ही बात करता हो उसी प्रकार यह जीव श्रात्मा का 
कथन करता है, किन्तु मै स्वय ही श्रात्मा हैं, पुण्यपरिणाम विकार 
है, भौर दरीरादि जड हैं--ऐसी भिन्नता उसे भासित नही होती । 
झ्ात्मा से शरीर भिन्न है-ऐसा वह कहता है, किन्तु शरीर की क्रिया 
मैं नही कर सकता, शरीर से मेरा श्रात्मा बिलकुल पृथक्‌ है-ऐसा 
भाव अपने मे नही बिठाता । जड की पर्याय प्रतिक्षण जड से होती 
है, अपने परिणाम पृथक हैं ऐसे भिन्नत्व का भास नही होता इसलिये 
वह भिथ्याहृष्टि है। 
नेमित्तिक क्रिया स्वतंत्र होती है, उसमें अन्य पदार्थ 
निमित्त मात्र हैं। 
पर्याय मे जीव-पुदूल के परस्पर निमित्त से श्रनेक क्रियाएँ होती 
है, उन्त सबको दो द्रव्यो के मेल से उत्पन्न हुई मानता है, में जीव हैं 
इससे शरीर चलता है, इन्द्रियाँ हैं इसलिये मुझे ज्ञान होता है-ऐसा 
मानता है, किन्तु इन्द्रियाँ तो निमित्त मात्र है--ऐसा नही जानता | 
निमित्त है इसलिये काये होता है--ऐसा मानता है। भाषा निकलती 
है वह नेमित्तिक है श्लौर उसमे रागी का राग निमित्त मात्र है। राग 
हुआ इसलिये भाषा निकलती है--ऐसा नही है । आँख, कान आदि 
इन्द्रियो के कारण ज्ञान हुमा माने वह एकत्वबुद्धि है । इच्छाके कारण 
हाथ चला श्रौर रोटी श्रादि के टुकडे हुए--ऐसा वह मानता है, 
रसोई बनाते समय रोटी जल जाती है वह उसके अपने कारण 
जलतो है, तथापि रसोइन स्त्री ने ध्यान नही रक्खा इसलिये जल 
गई--इत्यादि मानना वह अभ्रमणा है। स्त्री तो निमित्त मात्र है, 
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तथापि स्त्री का ध्यान न होना श्रौर रोटी का जल जाना--इन दो 
कियाओ का होना एक जीव से मानना मूढता है। पुदुगल की पर्याय 
अपने कारण होती है तव दूसरे पदार्थ को निमित्त कहा जाता है । 


वालक के हाथ से काँचका गिलास गिरकर फूट जाये, वहाँ पुदूल 
की पर्याय नैमित्तिक है भौर वालक का वेध्यानपना निमित्त है। 
ज्ञानी धर्मात्मा को अल्प रागद्रेप होता है, तथापि समभते हैं कि 
भाषा तो भाषा के कारण निकलती है, नि्वलता से द्वेप श्राता है, 
किन्तु वे पर के स्वामी नही बनते । श्रात्मा मे रागद्वेप श्रथवा ज्ञान 
अपने से होता है, उसमे पर पदार्थ निमित्त मात्र हैं। निमित्त है 
इसलिये क्रोध श्राता है--ऐसा नही है । डॉक्टर अपने कारण झ्ाता 
है, जीवकी इच्छा के कारण नही श्राता। पैसे की क्रिया पैसे के 
कारण है, जीवकी इच्छा के श्राधीन नही है । 


भ्रश्ञानी जीव मानता है कि दो पदार्थ साथ मिलकर एक कार्य 
करते हैं । रसोइन ने ध्यान नही दिया इसलिये कढी उफनकर नीचे 
गिरती है ? नही । जडकी क्रिया जडसे होती है | मुर्ख रसोइन रुत्री 
मानती है कि मे उपस्थित होती तो चूल्हे मे से लकडी निकाल लेती, 
और कढी को उफनने से वचा लेती, किन्तु यह मान्यता मूढ की है। 
भ्रज्ञानी मानता है कि मे विचारक हूँ, इसलिये ससारकी व्यवस्था 
कर सकता हूँ, में देशका, कुटुम्बका व्यवस्थापक हुँ--ऐसा मानता हैं 
चह मूढ है । मूखेसे जडकी भ्रवस्था विगडती है भौर चतुरसे सुधरती 
है-वह ऐसा जो मानता है वह मिथ्याहप्टि है। जीवकी चतुराई पैसे 
में भी काम नहीं श्राती । व्यापारी मृर्खे है इसलिये व्यापार में लाभ 
नही होता भ्रौर चतुर है. इसलिये लाभ होता है---ऐसा मानना वह्‌ 
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मूढता है । तिजोरी मे ताला लगाता है, वहाँ ताले की पर्याय तो 
प्रजीव की है, जीव के कारण वह नही होती । चोर तो चोरी का 
भाव करता है श्रौर हाथ मे पिस्तौल रखता है वह जड की क्रिया है 
चोर की इच्छानुसार पिस्तील नही चलती | पितौल की क्रिया जड 
के कारण है, उसमे चोर का हेपभाव निमित्त मात्र है। 
इसप्रकार नेमित्तिकदशा श्र निमित्त की स्वतन्त्रता की जिसे 

खबर नही है श्र्थात्‌ उसका सच्चा भावभासन नही हुआ है उसे जीव- 
श्रजीव का सच्चा श्रद्धानी नही कहा जा सकता | श्रज्ञानी कदाचित्‌ 
कहे कि जीव-श्रजीव प्रृथक्‌ हैं, किन्तु उसे भावभासन नही है | 
जीव-अ्रजीव को जानने का यही प्रयोजन है कि जीव की पर्याय जीव 
से होती है, उसमे श्रजीव निमित्त मात्र है--ऐसा भावभासन होना 
चाहिये वह श्रज्ञानी को नही होता । इसप्रकार मिथ्यादृष्टिके जीव- 
प्रजीब तत्त्व के श्रद्धान की श्रयथार्थता बतलाई । पुद्ूल जाति श्रपेक्षा 
से एक हैं किन्तु सख्या से श्रनन्तानन्त हैं। एक पुदुगल से दूसरे 
पुदगल मे कार्य हो तो श्रनन्तानन्त पुदुगल नही रहते ।---इसप्रकार 
सात तत्वों का भान नही है श्रौर माने कि मैंने पर की दया की तो 
वह अान्ति है । यहाँ कोई प्रश्न करे कि पुदुगल-पुदुगल तो सजातीय 
है, तो फिर एक पुदुगल दूसरे का कुछ कर सकता है न ? नही, एक 
उँगलीके स्कन्घ मे अनन्त परमाणु हैं, उन प्रत्येक की क्रिया भिन्न- 
भिन्न है। 

एक परिनाम के न करता दरव दोइ, 

दोइ परिनाम एक दर्वे न धरतु है। 

एक करतूति दोइ दर्व कबहूं न करे, 

दोइ करतूति एक दवे न करतु है ॥ 
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“समयसार नाटक” में यह वात कही है। दो द्रव्य एक परिणाम 
को नही करते, एक द्रव्य दो परिणाम नही रखता, दो द्रव्य एकच्रित 
होकर एक परिणाम करें -- ऐसा कभी नही होता भ्ौर एक द्रव्य कर्ता 
होकर दो परिणाम करे--ऐसा नही होता ।--इसप्रकार जिसे यथार्थ 
श्रद्धान नही है उसे जीव-श्रजीव की स्वतव्ता की खबर नही है, 
इसलिये वह मिथ्याहष्टि है 

भर भर भर 
[चैत्र कृष्णा २, सोमवार, ता० २-३-५३ ] 
आखयबतत् के श्रद्धान की अयथार्थता 

और भ्रास्रवतत्वमें जो हिसादिरूप पापास्रव है उसे तो हैय जानता 
है तथा श्रहिसादिरूप पुण्यास्रव है उसे उपादेव मानता है। दया, 
घ्रह्मचर्यादि के परिणाम जीवसे स्वय होते हैं, उन परिशामो रूप 
क्रिया जीव से हुई है, कम के कारण नही हुईं। जो जीव कर्म के 
कारण दया-दानादि के परिणाम माने तो जीव-अ्रजीव तत्त्वमे भूल 
है | शुभ-अ्रशुभ परिणाम कर्म से होते हैं, वह जीव-श्रजीव तत्त्वकी 
भूल है, श्रास्रवतत्त्व की भ्रूल नही है, किन्तु जिस जीवके वैसी भूल 
है उसकी तो सभी तत्त्वों मे भूल है दया-दानादि के परिणाम जीच 
के श्रस्तित्वमें हैं, कर्म निर्मित्तमात्र है । स्वय से केवलज्ञान हो उसमें 
केवलज्ञानावरणीय का अ्रभाव निमित्तमात्र है,--ऐसा यथार्थ न 
समभे श्रौर माने कि निमित्त है इसलिये कार्य हुआ, वह जीव-श्रजीब 
तत्त्व की भूल है। निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध पृथक्‌ स्वतन्न न भाने 
तो दो के श्रस्तित्व का प्रयोजन सिद्ध नही हुआ । जीव में भाववन्ध 
होता है वह स्वतन्त्र है भर द्रव्यबन्ध भी स्वतन्न्र है। भावबन्ध के 
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कारण द्रव्य कर्मोका बन्ध माने तो श्रजीव परतन्त्र हो जाता है । 
कर्मबन्ध कर्मके कारण होता है उसमे भाव श्रास््रव निमित्तमात्र 
है । ऐसा न माने तो जीव-श्रजीव दोनो मे भूल है जब जीव स्वतत्र 
विकार करता है तब कर्मबन्ध कर्म के कारण होता है, वह भी 
स्वतन्त्र है 
निमित्त का ज्ञान कराने के लिए व्यवहार से कथन श्राता है 
कि-जीवने विकार क्रिया इसलिये कर्म बन्ध हुआ किन्तु उसका तात्पयें 
में स्वतत्न निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध समझता चाहिये। कर्मों का 
बन्धन करमके कारण होता है तब जीव का विकार निमित्तमात्र है- 
ऐसा समभकना चाहिये । जिसे सच्ची प्रतीति हो उसे सच्चा ज्ञान 
दर ही है। श्री समयसार के बन्ध श्रधिकार मे भी यही कहा 
की ०++> 
सर्वे जीवो के जीवन-मरण होना, वह उनके अपने श्राश्रित है। 
अपने जीवन-मरणा दूसरे के झ्राश्चित नही हैं । परजीवो को मारना, 
या बचाना क्‍या जीवके हाथ की बात है ? नही, शरीर की क्रिया 
धरीर के कारण होती है, उसमे जीव निमित्तमात्र है। सर्वे जीवोके 
जीवन-मरण, सुख-दु.ख श्रपने-अ्रपने कर्मोदयके निमित्तसे हैं । जीव 
अपने श्रायुकमंके निमित्त से जीता है--यह भी व्यवहार का कथन 
है । जीव अपनी स्वतत्न योग्यतासे रहता है, उसमे आयुकर्म निमित्त- 
मात्र है, किन्तु दूसरा जीव निमित्त नही है ऐसा यहाँ बतलाना है । 
श्रज्ञानी जीव मानता है कि में हुँ इसलिये परके जीवन-मररा, सुख- 
दुख होते हैं, तो वह जीव-अजीव तत्त्वकी भूल है, और दया दानादि 
के परिणामोको उपादेय मानना वह आख्रव तत्त्वकी भूल है । पुनश्म, 
सुख-दु.ख के सयोग प्राप्त होने में वेदनीय कम निम्मित्त है, उसमे 
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दूसरा जीव सीघा निमित्त नही है। सामग्री आ्राती है वह अपने 
कारण श्राती है, उसमे वेदनीय निमित्त है, और जीव युख-दु खकी 
कल्पना करता है वह स्वतत्र करता है, उसमे दर्शन मोहनीय निमित्त 
है। दूसरा जीव सुख-दु ख नही दे सकता। में दूसरो को निभा 
रहा हुँ--ऐसा मानकर परपदार्थों का कर्ता होता है वह भिथ्या- 
दृष्टि है 

में दूसरे को जिलाता हैं, मैंने दूमरो को सुखी किया, उनकी 
क्षुधा-ढपा मिटाई,-ऐसा भ्रभिमान करता है वह भ्राति है पर जीव 
को सुखी करमेका भ्रथवा जिलानेका श्रध्यवसाय हो वह तो पुण्य 
बन्धका कारण है, इसलिये सतुष्ट होने जंसा नही है | श्रज्ञानी जीव 
पुण्य होने से प्रसन्न होता है कि “पुण्य बन्ध तो हुश्रा न वह 
मिथ्याहृष्टि है । श्रौर मारने तथा दु खी करने का श्रध्यवसाय हो वह 
पापवन्ध के कारणरूप है । 

सत्य बोलना, बिना पूछे वस्तु न लेना, शरीर से ब्रह्मचयें का 
पालन करना आदिमें शुभ भाव है और उमसे पुण्य बन्ध होता है । 
उसमें सन्तुप्ट हो तो वह महान भूल है। तत्त्वार्थे-श्रद्धानसे विरुद्ध 
श्रद्धा करे वह निगोदका श्राराधक है। मुनि नाम धारण करके 
वस्त्रादि परिग्रह रखे तो महान पापी है। म्ुनिपना न होने पर भी 
मुनित्व माने वह निगोदका आराधक है--ऐसा श्री कुन्दकुन्दाचाये 


कहते हैं । 

यहाँ भ्रज्ञानी, “मैंने शरीर से ब्रह्म चर्यंका पालन किया है,--- 
ऐसा मानकर शारीरकी क्रियाका स्वामी होता है, यह जीव-शभ्रजी व 
में भूल है, श्रौर उसमे होने वाले शुभ-परिणामसे धर्म माने वह 
ग्राश्वव में भूल है । श्रज्ञानी मानता है कि जीवका विकल्प शआ्राता हैं 
इसलिये वस्त्र छूट जाते हैं, नो ऐसा नही हैँ | वस्त्र छूटने का कार्य 
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तो वस्त्रसे होता है । यदि विकल्पके कारण वस्त्रोका छूटना माने तो 
जीव-भ्रजीव मे भूल हें । परिग्रह न रखने का भाव शुभ हें--पुरय 
बन्धका कारण है, उसे उपादेय मानना वह श्राश्नवमे भूल है | पैसा 
रहना, असत्य. वचन बोलना श्रादि तो जडकी क्रिया हैँ, भौर पैसा 
रख आदि परिणाम पाप श्रध्यवसान हूँ । उसमें परापको हेय श्रौर 
पुण्य को उपादेय मानना वह श्राश्रवतत्त्वमे भूल हैँ । हिंसादिक की 
भाँति असत्यादिक पापबन्ध के कारण हैं,--यह सब मिथ्या श्रध्य- 
वसाय हैं और त्याज्य हैं । 

हिंसा में मारने की बुद्धि होती है, किन्तु सामनेवाला जीव श्रायु 
पूर्ण हुए बिना कभी नही मरता । मारने का द्वेष स्वयं किया वह 
पाप हैं। स्वयं भ्रहिसाका भाव किया, इसलिये जीव नही बचा है, 
अपनी श्रायुके बिना वह नही जीता । अ्रपने शुभ परिणामो से जो 
पुण्य वन्ध करता है, वह धर्म नही हे । परृण्यको श्रादरणीय माने वह 
श्राश्रवमे भूल है। में ज्ञाता-दृष्टा हूँ, परका कर्ता नही हूँ, मे रागका 
भी कर्ता नही हूँ,--ऐसा माने वहाँ निरवंधता है श्रौर निर्वधभाव 
उपादेय है । 

श्र, पूर्ण वीतरागदशा न हो तबतक प्रशस्त रागरूप प्रवतेन 
करो,--यह उपदेशका वाक्य हे । वीतरागी दक्षा न हो, तब-तक 
छुमराग उसके अपने कालऋमसे श्राता ह-ऐसा जानो, किन्तु श्रद्धान 
तो ऐसा रखो कि दया, दान, भक्ति श्रादि बन्धके कारण हैं, हेय हैं । 
घदि श्रद्धानमे पुण्यको मोक्षसागे जाने तो वह मिथ्यादृष्टि है । जो 
नि३चय मोक्षमार्गंकी साधना करता है उसके शुभरागको व्यवहार 


सोक्षमार्ग कहते हैं, किन्तु निश्चयसे वह बन्ध मार्ग है,--ऐसा जावना 
चाहिये।  »८ ८ 
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[ चैत्र कृष्णा ३ मंगलवार, ता० ३-३-४५३ ] 
विपरीत शअभिप्रायरहित॒तत्त्वाथंश्रद्धान वह सम्यग्दर्शन है, उसे जो 
नही जानता और वाह्मसे घ॒र्म मानता है वह मिथ्यादृष्टि है। यहाँ 
पह बतलाते हैं कि आाश्चवतत्त्वमे किस प्रकार भूल करता है। पापको 
हेय माने किन्तु पुण्य को उपादेय माने वह भाश्ववकी भ्रूल है। श्रौर 
मिथ्यात्व, श्रविरति, कपाय श्ौर योग--यह श्राश्रवके भेद हैं । उन्हे 
नाह्यरूपसे तो मानता है किन्तु उन भावोकी जाति नही पहिचानता । 
सच्चे देव, प्रुरु, शास्त्र की वाह्य लक्षणोसे परीक्षा करे, वह गृहीत 
मिथ्यात्वका त्याग है, किन्तु श्रनादिकालीन श्रगृहीत मिथ्यात्वको न 
पहिचाने शोर ज्ञायकत्वरूप आस्माकी हृष्टि नही है, किन्तु पुण्य-पाप 
पर दृष्टि है वह श्रनादिकालीन मिथ्यात्व है, उसे नही जानता । 
स्व की दृष्टि करके श्राश्रव छोडना चाहिये, किन्तु उस भूलको दूर 
नही करता | दया दानादिके परिणाम श्राश्रव हैं,,नके ऊपर की हृ्टि 
वह पर्यायदृष्टि है | श्रतरमें रागको हितकर मानता है वह मिथ्या- 


त्वको नही पहिचानता । 
पुनइच, वाह्य तरस-स्थावर की हिसाको श्रविरति मानता है । 


इन्द्रियविषयोकी प्रवृत्तिको श्रविरति मानता है, किन्तु वह अश्रविरति 
का स्वरूप नही है । जडकी क्रिया कम हुई तो मानता है कि विषय 
कम होगये । स्री, लक्ष्मी के ससर्गंको श्रविरति मानता है, कितु हिंसा 
में प्रमादपरिणति मूल है। उग्रप्रमाद होना वह अविरति है। नग्न 
होने से मानता है कि श्रव्नत छूट गये, वह भ्रूल है | विषयोमे झ्रासक्ति 
का होना वह श्रत्नत है | श्रतरग भ्रासक्ति छुटती नही है श्रौर मानता 
है कि मैं ब्रतधारी हैँ । शरीर द्वारा बाह्य इन्द्रियविषयोमें लीन न हो 
तो मानता है कि श्र॒न्नत छूट गया, वह अविरतिमें भूल है । पर्यायमे 
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तीक़ प्रमाद भावका और विपयासक्तिका स्वभावके भानपूर्वक त्याग 
नही हुआ और वाह्मस्न आसक्तिका त्याग माने वह अविरतिरूप 
ग्राश्नव तत्त्वमे भूल है । ऐसी भूलवाल को सम्यग्दर्शन नही होता । 

आत्माके भानपूर्वक विशेष स्थिरता होना वह ब्रत्त हे, उसे नही 
पहिचानता; प्रमादमावको नही जानता, किन्तु वाह्य निमित्तोके छूटने 
से अव्नत छठ गये--ऐसा मानता है । में शुद्ध चिदानद हुँ-ऐसे भाव- 
पूर्वक अ्रशत. लौनता होने से अन्नत परिणाम छूट जाते हैं श्रौद 
निमित्त भी निरमित्तके कारण छूट जाते हे,-उसे जो चही जानता वह 
ग्राश्नवतत्वमें भूल करता है । - 


झौर वाह्य क्रोधादि करने को कपाय जानता है, कितु अभिप्राय 
की खबर नही है । अनुक्कल॒पदार्थोके सयोगसे राग और प्रतिकूल 
पदार्थेकि संयोगसे हेप करना पडता है यह कपायका अभिप्राय है । 
अज्ञानी मानता है कि में विकल्प करता हैँ इसलिये बाह्य पदार्थ आते 
हैं। अ्भिप्रायमें कपाय विद्यमान है इसलिये शअ्राश्चवतत्त्वकी भुल है । 
झौर आत्मामे योग (-प्रदेश कम्पन ) की क्रिया है उसे अज्ञानी नही 
मानता । जड़की क्रिया मैंने रोकी इसलिये योग रका--ऐसा मानता 
है । मन, वचन कायाकी क्रिया जडकी है, उसकी खबर नही है भौर 
ऐसा मानता है कि शरीरादि की क्रिया रुकने से धर्म हुआ, किन्तु 
अतरमें शक्तिभूत योगो को वह नही जानता ।--इसप्रकार वह श्रा- 
श्रवोका स्वरूप भ्रन्यथा जानता है । 


पुनइच, राग-देप-मोहरूप जो आश्रवभाव है उसे नप्ट करने 
की चिन्ता नही है और बाह्य क्रिया सुधारू--ऐसा वह मानता है । 
अनुक्ुल निमित्त भाप्त करने और प्रतिकुल निमित्त दूर करने का प्रयत्त 
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रखता है। वाह्य क्रिया छोडो, भोजन छोडो, श्री छोडो, लक्ष्मी छोडो, 
बाह्य परिगप्रहका परिणाम करो तो धर्म होगा-ऐसा श्रज्ञानी मानता 
है | वाह्ममे क्रिया छूट जाने से प्रतिमा होगई-ऐसा वह मानता है, 
कितु प्रतिमा बाहरसे नही आती । श्रतरपरिणाम सुधरे नही हैं, जी व- 
जजीवका भेदज्ञान नही है, जीवकी स्वतत्र क्रियामें प्रजीव निमित्त 
मात्र है और प्रजीवकी स्वतत्र क्रियामे जीव निमित्त मात्र है । ऐसी 
स्वतत्रताकी जिसे खबर नही है उसे प्रतिमा कहाँ से होगी ? 
कचन, कामिनी और कुटुम्ब-इन तीन को छोड दो तो धमे 
होगा--ऐसा अज्ञानी कहते हैं, किन्‍नु वे तो पृथक ही हैं, मे उन्हे 
छोडता हुँ--यह मान्यता ही मिथ्यात्व है। श्रात्मा उनसे पर है श्ौर 
राग-द्वेष रहित है ।--ऐसा श्रात्माके भानपूर्वक राग छूटे तो कचन, 
कामिनी भ्रौर कुठुम्ब के निमित्त छूटे ऐसा कहे जाते हैं, नही तो 
निमित्त भी छूटे नही कहलाते । स्वरूप मे लीनता करना वह चारित्र 
है, वाह्य त्याग चारित्र नही है । अ्ज्ञानी कहते हैं कि बाह्य वस्तुश्रो 
का त्याग करो तो अतरमे राग दूर होगा, कितु वह बात मिथ्या है । 
द्रव्पलिगी मुनि भ्रन्य देवादिक की सेवा नही करता, २८ मूल 
गुणोंका पालन करता है, भौर प्राण जाये तथापि व्यवहार धमं नही 
छोडता, तो वहाँ गृहीत मिथ्यात्वका त्याग है, किन्तु श्रगृहीतका त्याग 
नही है | वह बाह्यहिंसा विलकुल नही करता, श्रपने लिये बनाया 
हुआ आहार नही लेता, तब तो शुभ परिणाम होते हैं, किन्तु धर्म 
नही होता । रू 5 नही बोलता, दया पालन करता है, विषय सेवन 
नही करता, क्रोधादि नही करता, कोई छारीरके टुकडे-टुकडे करदे 
तथापि क्रोध न करे ऐसा व्यवहार है, किन्तु अतरमे भान नही है 
इसलिये श्रगृहीत मिथ्यात्व नही छूटा है। उसके भिथ्यात्व, श्रन्नत, 


दंड 
ट्‌ 


२०८ मोक्षमार्ग प्रफाशककी फिरणें 


कपाय श्रौर योग--ऐसे चारो श्राश्रव होते हैं । मे निर्मित्त हैँ इसलिये 
जड की क्रिया होती है--ऐसा वह मानता है, उसे यथार्थ बात की 
खबर नही है । दूसरे, यह कार्य वह कपटसे नही करता । यदि कपट 
से करे तो ग्रेवेयक तक कंसे पहुँच सकता है ? नही पहुँच सकता । 
भ्रंतरग मिथ्या श्रभिप्राय, श्रव्नत, रागढ्े पकी इप्टता झ्ादि रागादि- 
भाव श्राते है वही श्राश्रव है, उसे नही पहिचानता, इसलिये उसे 
प्राश्नवतत्वकी सच्ची श्रद्धा नही है । 


वंधतस्प के भ्रद्धान की अयथार्थता 

हिंसा, भू ठ, चोरी भ्रादि अ्शुभभावो द्वारा नरकादिरूप पाप- 
बघको बुरा और दया-दानादि के बधको भला जाने वह मिथ्याहष्टि 
है । दोनो बध हैं, श्रात्माका हित नही करते । दया-दानादिसे मुझे पुण्य 
बंध तो हुआ है |--इसप्रकार हित होता है, दोनो बध है तथापि 
पुण्यवन्धको भला जानता है वह मिथ्याहष्टि है । 

पुण्य बन्धसे भ्रमुकुल शौर पाप बन्धसे प्रतिकुल सामग्री प्राप्त 
होती है, तिन्‍्तु उसके द्वारा स्वभावकी प्राप्ति नही होती । पाप बधको 
बुरा जानकर द्वेष करता है नरकादि की सामग्री पर हंष करता 
हैँ श्रौर पुण्य बन्धसे भ्रच्छी सामग्री प्राप्त होगी--ऐसा मानकर 
उसमे राग करता है, किन्तु वह अ्राति है । समवशरण देखने को 
मिला उसमे आत्मा को क्या लाभ ? परवस्तुसे लाभ-अलाभ नही 
हैं। स्वर्ग मे जायेगे और फिर भगवान के पास पहुँचेगे---तो उसमे 
क्या मिला ? समवध्रण तो जड हैं, पर हैं, वहाँ जीव अनन्त 
बार गया है । सामग्रीके स्वभावकी प्राप्ति नहीं होती | भ्रज्ञानी 
जीव प्रतिकुल सामग्रीमे हष करता हैं श्र अनुकूल सामग्रीमे राग 
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करता है, बह मिथ्यात्व है। रागका अभिप्राय रहा वह बन्धत्तत्त्व की 
भूल है, उसकी तत्त्वाथंश्रद्धा मिथ्या है। तत्त्वार्थ श्रद्धान विना सम्य- 
रदर्शन नही है श्नौर सम्यग्दशन के बिना चारित्र नही होता | जैन 
दर्शनमे गडबडी नही चल सकती, तत्त्वमे भ्रन्याय नही चल सकता । 
अवन्ध स्वभाव की श्रद्धा, ज्ञान, चारित्रसे धर्म होता है! श्रज्ञानी 
जीव सोलहकारण भावतामें राग करता है, उसे तीर्थकर प्रकृति का 
बन्ध नही होता । ज्ञानी जीव रागको हेय मानता है और तीर्थंकर 
प्रकृति को भी हेय मानता है। किसी ज्ञानी जीव को निर्बलता से 
शुभराग शभ्राये तो तीर्थकर पुण्य-प्रकृत्तिका बन्ध हो जाता है । 


भक्तिमे श्राता है कि हे भगवान | अपने पाससे एक देव भैजो 
--श्रादि निमित्त का कथन है। अज्ञानी जीव सयोग की भावना 
फरता है; पापके बन्धको छुरा मानता है, क्योकि उससे प्रतिकूल 
सामग्नी प्राप्त होगी श्रौर पुण्य वन्धसे अनुकूल । उसमें किसी सामग्री 
को श्रनुकुल और किसी को प्रतिकूल मानना वह मिथ्यादर्शन शब्य 
है । यहाँ, ब्रत-तप करो तो स्वर्ग प्राप्त होगा, भौर वहाँ से भगवानके 
तिकट पहुँचेंगे, फिर सम्यग्दर्शन प्राप्त होग---ऐसा श्रज्ञानी मानते 
हैं। उनकी दृष्टि सयोग पर है किन्तु स्वभाव पर नही है, उन्हे भ्रपने 
प्रात्मा के पास नही श्राना है। वन्धन श्रहितकर है, पुण्य-पाप हेय 
है, सवर-निजंरा हितकर है श्रौर मोक्ष परम हितकर है--ऐसी 
पहिचान नही है वह मिथ्याहृष्टि है। बन्ध तत्त्वमें पुण्यसे शुभ बन्ध 
हुआ--ऐसा मानकर हपित हो वह मिथ्यादृष्टि है । 

यहाँ प० टोडरमलजी कहते हैं कि पुण्य-पापसे सामग्री प्राप्त 
होती है ॥ श्राजकल कोई वर्तमान पण्डित कहते हैं कि सामग्री पुण्य- 

ही] 
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पापसे नही मिलती, किन्तु वह भूल है । जिसप्रकार--अ्रच्छी जल- 
वायु भ्रादि श्रनुकूल सामग्री प्राप्त होने पर जीव राग करता है भौर 
सप, विप अ्रादि प्रतिकूल सामग्री मिले उस समय द्वेप करता है, उसी 
प्रकार यह जीव पुण्यसे भविष्यमे श्रनुकुल पदार्थ मिलेंगे--ऐसा मान 
कर राग करता है भौर पापसे प्रतिकूल पदार्थ प्राप्त होगे--ऐसा 
मानकर हेष करता है,-उसे इसप्रकार राग-द्वेप करनेका श्रद्धान हुआ । 
इसलिये उसके श्रभिप्रायमे मिश्यात्व है। जिसप्रकार इस शरीर 
सम्बन्धी सुख-दु ख सामग्री मे राग-द्वेप करना हुआ, उसीधप्रकार 
भविष्यमे अ्रनुकुल-प्रतिकूल सामग्री में रागद्वेप करना हुआ ) 


ओर दया-दानादि शुभपरिणामो से तथा हिसादि अशुभ-परि- 
णामो से श्रघाति कर्मोमे फेर पडता है | शुभसे साताकर्म का वच्ध 
होता है शौर भ्रद्युभसे श्रसाता कर्मका । शुभसे वेदनीय, श्रायु, नाम, 
गोत्रमे फेर पडता है, किन्तु अभ्रघाति कर्म कही भ्रात्म ग्रुशणो के घातक 
नही हैं। शुभाशुभभावोसे घाति कर्मोका बन्ध तो निरन्तर होता है 
कि जो सर्व पापरूप ही हैं। यहां कम-अ्रधिक बन्धका प्रश्न नही 
है । पुण्य से घातिकर्मोमें कम रस गिरता है, किन्तु बन्ध तो निरत्तर 
है ही | घुभ हो या भ्रशुभ हो, तथापि मिथ्याहष्टिको ज्ञानावरणीय, 
दर्शनावरणी य, मोहनीय और श्रन्तराय का बन्ध निरन्तर होता है । 
सम्यरदृष्टिको भी शुभभावके समय उसका बन्ध होता है | वे सब 
पापरूप ही हैं श्र वे ही आ्रात्मग्रुणोके घातक हैं । 


छुम के समय भी वन्ध होता है--ऐसा यहाँ बतलाते हैं। बन्धच 
हानिकारक है श्रौर भ्रबन्ध स्वभाव हितकारक है,--ऐसी समझ 
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तत्त्वार्थ श्रद्धान सम्यग्दर्शन का लक्षण है। वह लक्षण चौथे 
ग्रुणस्थान से लेकर सिद्धमें भी रहता है । तत्त्वार्थ श्रद्धान निश्चय 
सम्पग्दर्णन है । यदि तत्त्वार्थ श्रद्ान व्यवहार हो तो सिद्ध में वसा 
व्यवहार नही होता, और वहाँ तत्त्वाथंश्रद्धान तो सम्भवित है, इस- 
लिये तत्वार्थश्रद्धान निश्चय सम्यग्दर्शन है | मोक्षमार्ग प्रकाशक पृष्ठ 
३२३ मे कहा है कि केवली सिद्ध भगवानको भी तत्त्वाथ्थश्रद्धान लक्षण 
होता हो है; इमलिये वहाँ श्रव्याप्तिपना नही है । 


तत्त्व प्र्थात्‌ भाव । जीव का भाव ज्ञायक है । व्यवहार-रत्नत्रय 
का भाव राग होने से श्रात्मा के झ्ानन्‍न्द लूटने वाला है, इसप्रकार 
भेदशान द्वारा भाव का भासन होना वह निश्चय सम्यग्दर्शन है । 
जीव का ज्ञायक स्वभाव है, श्रजीव का स्वभाव जड है, प्रुण्य-पाप 
दोनों श्रास्रव हैं--हेय हैं, वन्ध भ्रद्वितकारी है, सवर-निर्ज रा हित- 
रूप है श्ौर मोक्ष परम हितरूप है--ऐसा भाव भासन होना वह 
तत्त्वार्थ श्रद्धान है । और मोक्षशास्त्र के प्रथ्म श्रष्याय के चौथे सूत्रमें 
“जीवाजीवाल्ववधसवरनिज रामोक्षास्तत्त्वम्‌” कहा है । वहाँ तत्त्वम् 
एकवचन कहा है, इसलिये वहाँ निश्चय सम्यर्दर्ंन की बात हैँ । 
रागरहित भाव की बात है । एक स्व-पर प्रकाशक ज्ञान स्वभाव मे 
सात का राग रहित भावभासन होना वह निश्चय सम्यग्दर्शन है। 
श्रौर तत्त्वार्थसुत्र में सम्पग्दर्शत के निसर्गंज तथा अ्रधिगमज ऐसे दो 
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भेद बतनाये हैं, वे व्यवहार के नही हो सकते; इसलिये तत्त्वार्थे 
श्रद्धान सम्यग्दर्शन वह नि३चय सम्यर्दर्शन है । 


तीर्थकर की वाणी से किसी को लाभ नही होता । जिस परि- 
णाम से तीर्थंकर पुण्य प्रकृति का बन्ध हुआ वह परिणाम जीव को 
भ्रपने लिये हेय है और प्रकृति श्रहितकर है, तो फिर दूसरों को हित- 
कर कंसे हो सकती है ? श्रज्ञानी जीव तीर्थंकर पुण्य प्रकृति से लाभ 
मानता है श्रौर उससे श्रनेक जीव तरते हैं ऐसा मानता है वह भूल 
है । स्वय भ्रपने कारण त्तरता है तब तीर्थंकर की वाणी को निमित्त 
कहा जाता है,--ऐसा वह नही समभता । इसप्रकार शुभाशुभ भावों 
द्वारा कम बन्ध होता है, उसे भला-छुरा जानना ही मिथ्याश्रद्धान है 
शौर ऐसे श्रद्धान से वन्ध तत्त्व का भी उसे सत्य श्रद्धान नही है । 


संघरतर्व के श्रद्धान की अयथार्थता 


पर जीवको न मारने के भाव, ब्रह्मचर्यं पालनके भाव, तथा 
सत्य बोलने के भाव-श्रादि भाव शआआश्रव हैं। उन्हे भ्रज्ञानी सवर 
झथवा सवरका कारण मानते हैं। सवर भ्रविकार है शौर श्राश्रव 
विकार है। भ्रविकारका कारण विकार कहाँ से होगा ? इसलिये 
ऐसा माननेवाले की मूलमे भूल है। यहाँ तत्त्वार्थ श्रद्धानकी भूल 
बतलाते हैं। तत्त्वार्थ श्रर्थात्‌ तत्त्व+-श्रथे । अर्थ में द्रव्य-ग्रुण-पर्याय 
तीनो था जाते हैं श्रोर तत्त्व भ्र्थात्‌ भाव | द्रव्यका भाव, गुणका 
भाव ओ्रोर पर्यायका भाव-इसप्रकार तीनोके भावका भासन होना 
वह सम्यग्दर्शन है । सात तत्त्वोमे जीव भौर भ्रजीव द्रव्य हैं, झाश्रव, 
बन्ध मवर निजेरा भर मोक्ष--यह पर्यायें हैं। उनके भावका भासन 
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होना चाहिये । प्रोर द्वव्य प्राश्व, द्रव्यवन्ध, द्रव्य सबर, द्रव्यनिजेंरा 
तथा द्रव्पमोक्ष--पह प्रजीवफी पर्याथें हैं, उनका भी भाव भासन 
होना चाहिये। इसप्रकार द्रव्य, गुण भशौर पर्यायके भावका भासन 
होना वह सम्पग्दर्णन है । 

भहिसा परम धर्म है। रागरहित घुद्धदक्षा-महाप्रतादिके परि- 
णामसे भी रहितदशा--पह प्रहिसा है, वह सवर है, भौर महामप्रतादि 
फे परिणाम झच्ाश्रव हैं, वह सवर नही है। 


पुनग्य, तत्त्वायंयूश्रके दूसरे श्रध्यायके पहले सूत्रमे श्रोपण मिक- 
भावको पहले लिया है, इसलिये तत्त्वायश्रद्धान सम्यग्दर्शनमे निम्धय 
सम्पर्दर्शनकी वात है | पारिणामिकमाव द्रव्य है भौर प्रौपश्षमिक, 
हायोपणमिक, प्रौदयिक तथा क्षायिक--चारों पर्याय हैं, वह जीवका 
स्वतत्त्व है। उम सूच्रमें प्रथम प्रोपशमिकभाव लिया है, वयोकि जिसे 
पहले प्रौपशमिकमाय प्रगट होता है वह दूसरे भावो को यथार्थ जान 
सकता है । जिसके प्रौपदामिकभाव प्रगट नही हुप्ा वह श्रोदयिकभाव 
फो भी यथार्थ नहीं जानता । 


प्रश्ञानी जीव सवरतत्त्वमें भूल करता है | ब्नत, प्रतिमादिके 
परिणाम प्राश्वव हैं, सवर नहीं हैं । भ्रात्मा श्ञायक चिदानन्द है, उसके 
ग्राथयसे सम्यग्दर्शन प्रगट होता है | श्राभ्षव्ते सवर प्रगट नही हीता | 
झौर जीवके ग्राश्नयसे सबर प्रगट होता है--ऐसा कहना भी सापेक्ष 
है। पहले निरपेक्ष निर्णय करना चाहिये । सातो के भाव स्वतत्र हैं । 
जीव जीवसे है, सवर सवरसे है--इसप्रकार सातो स्वतत्र हैं । ऐसा 
निर्णय करने के पदचातु जोचके भ्राश्नयस्े सवर प्रगट होता है--ऐसा 
सापेक्ष कहा जाता है । 
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' छुभ-अ्रशुभ परिणाम दोनो श्रथुद्ध हैं। जो परिणाम श्रात्माके 
श्राश्रयसे होते है वे शुद्ध हैं। भ्रज्ञानी अहिसादिरूप शुभाश्रवकों सवरु 
मानते हैं, वह सवर तत्त्वमे भूल है । 


प्रशन --मुनिको एक ही कालमे यह भाव होते है, वहाँ उनके 
बन्‍्ध भी होता है तथा सवर-निर्जरा भी होते हैं वह किसप्रकार ? 


उत्तर --वह भाव मिश्ररूप है। चिदानन्द श्रात्माके श्राश्रयसे 
जो वीतरागी दशा होती है वह सवर है, और जितना राग शेष 
रहता है वह श्राश्रव है । श्रकषाय परिणति हो वह वीतरागीभाव है 
श्रौर वह यथार्थ घुनिपना है । जितना राग शोप है वह व्यवहार है, 
बन्धका कारण है | यदि व्यवहार सर्वथा न हो तो केवलदशा होना 
चाहिये, भौर यदि व्यवहारसे लाभ माने तो भिथ्याहृष्टि हो जाता 
है । साधक जीवके श्रशत शुद्धता है भौर श्रशत श्रशुद्धता है । वह 
छशुभरागको भी हेय मानता है । 


कोई प्रइन करे कि ऐसा घुभराग लाना चाहिये या नही ? 


समाधान ---किस रागको बदल सकेगा ? चारित्र गुणकी जो 
क्रमबद्ध पर्याय होना है वही होगी; उसे किसप्रकार बदला जा-सकता 
है ? ज्ञानीको शुभराग बदलनेकी दृष्टि नही है, अपने स्वभावमे एकाग्र 
होने की भावना है । 


श्री उमास्वामी तत्वारथंश्रद्धान कहते हैं, उन सातके भावभासन 
बिना कमंका उपशम, क्षयोपशम तथा क्षय नही होता । पचास्तिकाय 
गाथा १७३ की टीकामे जयसेनाचार्य ने तत्त्वार्थ सूत्रको द्रव्यानुयोग 
के शास्त्ररूप माना है, और द्रव्यानुयोगमे द्रव्य-गरुण-पर्याय तीनोकी 
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व्याग्या घाती है । यहाँ तो, जिसे तत्वार्थका यथार्थ भासत नहीं है 
उसकी बात चलती है। मिव्याह2फों भावभासन नही है। उसे नाम 
निश्नेप्स प्रयवा श्रागम द्रव्य निशक्षेपसे तत्त्वश्रद्धा फही जाती है । 
भ्रागमसे घारणा कर ले, फिन्‍्तु स्वयंकों भावका भासन नही है, इस- 
लिये उस्ते सन्धी श्रद्धा नही है। यह वात यहाँ नही है, यहाँ तो 
निदयय सम्यग्द्शनफी बात है । 


यहाँ सबरकी भूल बतलाते हैं। एक क्षणमे जो मिश्रभाव होता 

है उममे दो कार्य त्तो बनते हैं, किन्तु महाब्रतादिके परिणाम श्राथ्रव 

हैं, उन्हे भबर-मिर्जरा मानना बह भ्रम है। भ्रतरसे निविकल्प शातति 

झौर श्राननन्‍्दफी उत्पत्ति हो पह सबर है, तथापि जिस प्रश॑स्त रागके- 

भावते भाव टोता है उसी भावसे सवर-निर्ज रा भी होती है--ऐसा 
मानना वह सवरतत्त्यमें भुल है । 

रु +९ न्‍ 
[ चत्र झुणणा ५, ग्ुग्वार, ता० ५-३-५३ | 


शुधराग सबर नहीं किन्तु आाश्व है| 


प्रात्मामें पचमहाश्रत, मक्ति श्रादिके परिणाम हो वह शुभराग 
है, वह भ्राश्रव है । उस रागको श्राश्वव भी मानना श्रोर उसीको सवर 
भी मानना वह अ्रम है | एक ही भावसे--श्रुभरागरस झ्राश्व तथा 
मबर दोनो कंसे हो सकते हैं ? मिश्रभावका ज्ञान सम्यग्हपष्टिको ही 
होता है । सम्यग्दष्टिफों भी जो घुम राग है वह धर्म नही है। सम्य- 
गशन-ज्ञान-चारित्र राग रहित हैं वही धर्म है । मे ज्ञायक हैं--ऐसे 
स्वभावके श्रद्धा-नानसे जितना वीतरागभाव हप्मा वह सवर धर्म है, 
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झौर उसी समय जो राग शेष है वह श्राश्रव है । एक ही समय मे 
ऐसा मिश्ररूपभाव है, उसमे वीतराग श्रश शौर सराग श्रंश-दो नो को 
घर्मी जीव भिन्न-भिन्न जानता है। पहले व्यवहार श्रीर फिर निकिचय- 
ऐसा नही है | व्यवहारका शुभराग तो श्राश्रव है, श्राश्रव सवरका 
कारण कैसे हो सकता है ? पहला व्यवहार, और वह व्यवहार 
करते-करते निश्चय होता है--ऐसी दृष्टि से तो सनातन जेन 
परम्परामें से एथक्‌ होकर श्वेताग्बर निकले; और कोई दिगम्बर 
सम्प्रदायमें रहकर भी ऐसा माने कि राग करते-करते धर्म 
होगा, व्यवहार करते-करत निश्चय होगा, तो ऐसा माननेवाला 
भी श्वेताम्घर जेसे ही अभिप्रायवाला है, उसे दिगम्घर जन 
धमकी खबर नहीं है । 


जिसने रागका श्रादर किया कि राग करते-करते सम्यग्दशंन 
हो जायेगा, पहले व्यवहारकी क्रिया सुधारो फिर धर्म होगा ।-- 
ऐसा माननेवाले ने दिगम्बर जन शासनको भ्रथवा मुनियोको नहीं 
माना है। अपने को दिगम्बर जन कहलवाता है, किन्तु जेनधरं क्या 
है उसकी उसे खबर नही है। वह जीव व्यवहाराभासी मिथ्याहृष्टि 
है । वस्तु एकसमय में सामान्य दाक्तिका भण्डार है, श्रौर उसमे 
विशेषरूप पर्याय है वस्तुमे श्रमेदरूप सामान्यकी दृष्टि करे तो पर्यायमे 
सम्यग्दशंन-ज्ञान-चा रित्र प्रगट हो । उस श्रभेदका श्राश्रय तो करता 
नही है और व्यवहार करते-क रते उसके श्राश्रयसे कल्याण मानता 
है वह श्रनादिरूढ व्यवहार-विम्ृढ मिथ्यादहृष्टि है। द्रव्य स्वभावकी 
ईैष्टि प्रगट करके निश्चय सम्यग्दर्शन-जञाव हुआ वहाँ जो राग शेष 
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रहा उसे उपचारसे व्यवहार कहा है, किन्तु धर्मीकी हृष्टिमि उसका 
आदर नही है | 
पर्याय हृष्टिसे श्रात्मा रागसे श्रभिन्न है और त्रिकाली द्रव्यकी 
हृष्टिसे वह रागसे भिन्न ज्ञायक स्वरूप है। वहाँ त्रिकाली की हृष्टि 
करके रागको हेय जाना, तव रागको व्यवहार कहा जाता है। मिथ्या- 
दृष्टि जीच घुभमे वतंता है भौर उसे घर्मं मानता है किन्तु वह व्यव- 
हाराभासी है | निश्चयधर्मकी प्रतीति बिना रागमे व्यवहार धर्मका 
भ्रारोप भी कहाँ से प्रायेगा ? निश्चय के बिना व्यवहार कैसा ? बह 
तो व्यवहाराभास है । श्रोर समिति-ग्रुप्ति-परिपहजय- पश्रनुप्रेक्षा- 
चारित्रको सवर कहता है किन्तु श्रश्ञानी उसके स्वरूपको नहीं सम- 
मता । निएचय स्वरूपके श्रवलम्वबन बिना समिति-गरुप्ति श्रादि सच्चे 
नही होते । मनमे पापका चितव्रन न करे श्रौर शुभराग रखे, वचनसे 
मौन धारण करे और कायासे हलन-चलनादि न करे,--ऐसी मन- 
वबचन-कायाकी क्रियाको श्रज्ञानी जीव ग्रुप्ति मानता है भौर उसे 
सवर मानता है, किन्तु मौन तो जडकी क्रिया है, शरीर स्थिर रहे वह 
भी जडकी क्रिय' है, तथा श्रतरगमे पापका चितवन नहीं किया वह 
घुमराग है, उसमें सचमुच सवर नही है।स्वभावहण्टि होने के परचात्तु 
घुभाशुभ विकल्प-रहित वीतरागभाव प्रगट हुआ वह सच्ची ग्रुप्ति 
धौर सवर है । वहाँ शरीर स्थिर हो श्रौर वाणीकी क्रियामे मौत 
प्रादि हो, उसे उपचारसे कायग्रुष्ति भ्ौर वचनगुप्ति कही है। एके- 
न्द्रियके तो सर्देव मौन ही है, कितु उसे कही ग्रुप्ति नही कहा जाता,। 
प्रतरमें वीतरागभाव प्रगट हुए बिना घुभराग रखे तो वह भी ग्रुप्ति 
नहीं है। सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र तीनो वीतरागभाव हैं, वहाँ मन- 
वचन-क्रायाका श्रवलम्बन नही है, स्वाध्यायादिका विकल्प भी नहीं 
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है,--ऐसा जो वीतरागभाव ही ग्रुप्ति है और वही सवर-निर्जेराका 
कारण है। कपायका एक कण भी मेरे स्वभावकी वस्तु नही है,-- 
ऐसी दृष्टि होने के पश्चात्‌ वीतरागभाव हुश्आा वह निरचयग्रुप्ति है, 
और जहाँ ऐसी निरचयग्रुप्ति प्रगट हुई हो वहाँ घुभभावको व्यवहार- 
ग्रुप्ति कहा जाता है । किन्तु व्यवहार ग्रुप्ति वास्तवमें संचर नही है, 
वह तो भ्राश्रव है । निश्चयगुप्ति वीतरागभाव है, वही सवर है । 

सम्यग्द्शन होने के पश्चात्‌ सवर-निजंरा होते हैं । सम्यग्दशेन 
के बिना सवर-निजं रा नही होते । सम्यग्दशंनके पदचातु समिति- 

प्ति आदि धर्म मुनियोके होते हैं, वह सवर-निर्ज रा हैं। समिति- 

ग्रुप्ति आदि जितने मुनियोके धर्म हैं वे सब धर्म सम्यग्हप्टि श्रावकके 
भी होते हैं और श्रावकको भी उतने अ्रशमे सवर-निजंरा हैं । 

परजीवोकी रक्षा मे करता हुैं--ऐसी बुद्धिसे वर्ते भर उस रक्षा 
के घयुभ परिणामको ही सवर माने वह भी अज्ञानी है। पर जीवकी 
हिसाके परिणाम को तू पाप कहता है, श्रौर रक्षाके परिणामको 
सवर कहता है, तो फिर पुण्य बध किससे होगा ? इसलिये परकी 
रक्षाके शुभपरिणाम सवर नही है किन्तु शुभास्रव है। परकी 
रक्षा तो कर ही नही सकता श्रौर रक्षाका जो शुभ विकल्प होता है 
वह भी आाख्रव है, वह सवर नही है | वीतरागभावसे श्पने चेतन्य 
प्राणकी रक्षा करना सो निश्वयसवर-निजंरा है, शौर वहाँपर प्राणी 
की रक्षाका भाव व्यवहार सयम कहलाता है | 


जिनपुद्टवप्रवचने मुनौश्वराणां यदुक्‍्त्माचरणस्‌ | 
सुनिरूप्प निजां पद्वी शक्ति च «्पेत्यमेतद्पि || २०० ॥ , 
[--पृरुषार्थ सिद्धचू पाय ] 
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श्रावकीके भी श्रशतः समिति-मरुप्ति श्रादि होते हैं। जितने मुनि 
धर्म हैं, वे सब श्रावको को भी एकदेश उपासना योग्य हैं, किन्तु 
श्रावक किसे कहा जाये ? जिसे पहले प्रात्माके स्वभाव का भान है 
भोर स्वभावके भ्रवलम्बन से भ्रद्याता राग दूर होकर वीतरागी 
ध्कपायी शाति प्रकट हुई है उतने श्रश्यमें सवर-निर्जेरा श्रादि घमें 
हैं, वह श्रावक है। सम्यग्द्शन झौर पाचववे गुणस्थानके बिना श्रावक 
नही कहलाता । 


ग्यारह प्रतिमाएँ तो स्थूललूप सेद हैं । उनमे एक-एक प्रतिमार्मे 
भी भनेक प्रकारके सूद्षम परिणाम होते हैं। मुनिको छट्ठे ग्रशस्पान 
में शुभभाव भ्रात्ते हैं वहाँ समिति में परकी रक्षाका अ्भिप्राय नही है, 
किन्तु उस प्रकार का हिंसाका प्रमादभाव ही नहीं होता--इतना 
वीतरागमाव होगया है । उसका नाम समिति है। गमनादिका छुभ 
राग होने पर उम्तमें मुनिको श्रति श्रासक्तिभाव नहीं है इसलिये 
प्रमाद की १रिणति नही है, इससे वह समिति है | उसमें स्वभावके 
भ्रवलवन से वीतरागभाव हुआ वह निश्चय समिति है, भौर उसे 
तत्त्वार्थयूत्रमें सवर कहा है, भर २८ मूलग्रुणमे समिति कही है वह 
व्यवहार समिति है, तथा वह पुण्यास्नव है, वह सवर नही है। 
श्रज्ञानी तो व्यवहार समिति को ही घ॒र्म मानता है, इसलिये वह 
व्यवहा राभासी है । 


२८ मूलगुणोंमें श्रामेवाली समितिको निश्चय सवर कहे तो वह 
। भज्ञानी है। तत्त्वार्थंयृत्रमं समितिको सवरका कारण कहा है, वह 
समिति भिन्न है भौर २८ मुलगुणवाली समिति भिन्न है। तत्तवार्थ- 
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सूजमे २८ मूल गुणवाली समितिको सवर नही कहा, किन्तु स्वभाव 
के श्राश्रयसे प्रगट हुई घमुनियो की वीतराग परिणतिरूप निरुचय 
समितिको ही सवरका कारण कहा है। दोनो प्रकार पृथक्‌ है, उन्हे 
ने समझे श्रौर व्यवहार समिति को ही सबर माने तो उसे सवर 
तत्वकी खबर नही है। बुभराग मुनिपना नही है। श्रतरमे जो 
वीतरागभाव हुझा है वह मुनिपना है| वहाँ शुभ राग रहा वह व्यव- 
हार समिति है--श्राश्रव है । यथार्थ समभके बिना मात्र सम्प्रदाय 
के नाम से कही तर नही जाते, समभकर यथार्थ निर्णय करना 
चाहिये । 


छठे -सातवे ग़ुणस्थान वाले मुनि चलते हो, प्रमादभाव न हो 
झौर नीम का सूक्ष्म बौर पैरोके नीचे श्राजाये, वृक्ष परसे जीव जन्तु 
शरीर पर गिरकर गर्मीसे मर जाये, तो वहाँ मुनिका कोई दोप नही 
है, क्योकि उत्तकी परिणतिसमे प्रमाद नही है। अ्रपत्ती परिणत्ति में 
प्रमाद हो तो दोष है | यहाँ तो कहते हैं कि देखकर चलनेका शुभ- 
भाव भौ वास्तवमें सवर नही है। देखकर चले, प्रमाद न करे, और 
कोई जीव भी नव मरे, तथापि उस छुभरागसे घर्म माने तो उस जीव 
को सवरतत्वकी खबर नहीं है । 


स्वर्ग-मोक्षकी इच्छासे या नरकादिके भयसे क्रोधादि न करे 
झौर मदराग रखे, किन्तु उससे कही धर्म नही होता, क्योकि कपाय 
क्या है श्लोर स्वभाव क्या है ?--उसका भान नहीं है। लोकमे 
प्रतिष्ठा आदि के कारण परख्री सेवन न करे, राजा के भयसे 
चोरी न करे, तो उससे कही ब्रतघारी नहीं कहलाता, क्योकि 
कषाय करने का ध्रभिप्राय तो छूटा नहीं है । जिसे पृण्य की 
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प्रीति है उसे कपाय का ही प्रभिप्राय विद्यमान है। जिसको ज्ञायक 
स्वभाव का झ्नादर शौर राग का आदर है, उस जीव के भ्रभिप्राय 
में प्रनन्तानुवधी क्रोध विद्यमान है, वह धर्मी नही है । जिसे श्ञायक- 
स्वभावक्रा भान नही है श्रीर परपदार्थों को इष्ट-भ्रनिष्ट मानता है, 
उस जीव के रागद्वंप का प्रभिप्राय दूर नही हुआ है। पचपरमेप्ठी 
भगवान इष्ट प्रौर कम भ्रनिष्ट--ऐसी जिसकी बुद्धि है वह भी 
भ्ज्ञानो है । में तो ज्ञान हैं श्रौर समस्त पर द्रव्य मेरे ज्ञय हैं, उनमें 
कोई मुझे इष्ट-प्रनिष्ट नही है,--ऐसा भान होने के पदचात्‌ धर्मी 
फो घुभ राग होने पर भगवान का बहुमान शभ्राता है। वहाँ पर में 
एण्ट बुद्धि नही है श्रौर राग का भ्रादर नही है, राग पद के कारण 
नही हुआ्रा । तत्वज्ञान के भ्रभ्यास से जब कोई भी परपदार्थ इप्ट- 
प्रमिष्ट भासित न हो, तब रागके कर त्व का श्रभिप्राय नही रहता। 


>८ २८ न्‍५ 
[ वीर सं० २४७६ चंत्र कृष्णा ६ घुक्रवार ता० ६-३-५३ ] 


मांत्र श्रात्मनान से इप्ट-प्रनिष्ट बुद्धि दूर होती है--ऐसा न 
मानकर, साथमें सात तत्वों को यथार्थ स्पसे जाने तो श्रपने घुद्ध 
स्वरूप को उपादेय माने शौर परसे उदासीन हो जाये, इसप्रकार 
उन अनित्यादि भावनाश्रो की गणना मोक्षमार्ग में की है। शरीर, 
ख्री, कुटम्व, धनादि श्रजीव हैं, उनमें कोई इष्ट-भ्रनिष्ट नही है । 
सात तत्त्वो की सम्यक्‌ श्रद्धा होने से, शुद्धात्माका प्रतिभास होने पर 
परपदार्थों में इष्ट-प्रमिप्टता भासित नही होती भौर न रागद्द पकी 
उर्त्पात्ति होती है, वह घर्म है 
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पुनइच, शरीरादि में प्रशुचि, श्रनित्यादि चितवन से उसे बुरा 
जानकर--श्रहितरूप जानकर उससे उदास होने को वह श्नुप्र क्षा 
कहता है, किन्तु वह तो द्व प बुद्धि है। स्त्री, पुत्रादि स्वार्थके सगे हैं, 
लक्ष्मी पाप उत्पन्न करती है--ऐसा सावकर उनपर दंप करता है, 
तो क्या पर द्रव्य तेरा घुरा करते हैं ? नही करते। वह तो उनके 
प्रति द्व पभाव हुआ | ज॑से--पहले कोई मित्र से राग करता था, 
फिर उसके दोप देखकर हे परूप-उदास होगया, उसी प्रकार पहले 
दारीरादि पर राग था, फिर उन्हे श्रनित्यादि जानकर उनसे उदास हो 
गया ओर द्वप करने लगा,-यह कोई सच्ची भ्रनुप्र क्षा नही है । 


एक उपदेशक कहते थे कि--रागके का रणरूप स्त्री, धनादि पर 
ऐसा द्व प करो कि उनके भ्रत्ति किचितु राग न रहे । तो क्‍या पर वस्तु 
से राग, हे प, मोह होते हैं ? क्या पर वस्तु का ग्रहण॒-त्याग किया 
जा सकता है ? तत्त्वज्ञान पूर्वक स्वसन्म्रुख ज्ञातामात्र स्वभाव में 
स्थिर दशा होने से सहज ही पर वस्तु के राग का त्याग हो जाता है 
और पर वस्तु उसके अपने कारण छूट जाती है । श्रज्ञानी को कर्ता- 
बुद्धि का मोह है । 


प्रति समय भूमिकानुसार राग होता है, उसे भी छोडा नही जा 
सकता, श्रात्मा वो मात्र ज्ञाता रह सकता है--उसकी भ्रज्ञानी को 
खबर नही है। इसलिये वह ऐसा मानता है कि पर वस्तुका त्याग 
करू और पर सयोगोसे दूर रहें तो शाति होगी--धर्म होगा, किन्तु 
भपने ज्ञानानन्द स्वरूप को तथा शरीरादिके स्वभाव को जानकर, 
अम छोड़कर, किन्‍्ही पर को भला-छुरा न मानकर मात्र ज्ञाठा-हष्टा 
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नि 


रहने का नाम सच्ची उदासीनता है। निश्चय वचभ्रद्धामपूर्व 


चेक 
स्वसन्मुय होकर, यथार्थ ज्ञातापने में जितनी एकाग्रता बढ़ती है 
उसका नाम संवर-निजरा का कारण सच्ची अलुग्रेत्ा है। 
जो घुभराग रहा वह व्यवहारभ्रनुप्रेक्षा है, वह तो भाश्वव है । 


भौर क्षुधादि लगने पर उनके शमनका उपाय न करने, भ्राह रादि 
ने लेने को वह परिपह सहन करना कहता है। चूंकि सयोगी हृष्टि 
तो है, भौर प्रतरमें क्षुपादिको भ्रनिप्ट मानकर दु खी हभ्रा है, वह तो 
अशुभभाव है, किन्तु कभी घुभ भाव हो, तो भी घमं नही है। कोई कहे 
क्षि-प्रथम परिपह सम्बन्धी प्रतिकुलता का विकल्प आये और फिर 
दूमरे समय राग को जीत ले वह परिपहजय है, तो वह बात मिध्या 
है, क्योकि विकल्प तो राग है, श्राश्नव है, वह परिपहृजयरूप सवर 
नही है । लछ्लुघा, छुपा, रोगादि को मिटाने का उपाय न करना वह 
परिपहजय नही है, क्योकि उसमे तो घुभ राग की उत्पत्ति है। 
मुनि नग्न रहते हैं, वह भी परिपहजय नहीं है; किन्तु तत्वज्ञान 
पूर्वक स्वाभ्रय के बल से राग की उत्पचि का न होना वह 
परिपदजय दे । ब्वातामात्र रूपसे स्वरूपमें स्थिर रहने का नाम 
सव॒र है-परिपद्ृजय रूप धर्म है। 


श्रात्मानुशासन ग्रन्थ में लिखते हैं कि श्रज्ञानी त्यागी हो, श्रौर 
उप्तके बाह्य सामग्री का श्रभाव वर्त रहा हो, वह तो श्रतराय के 
कारण है। श्रतरग ज्ञान, वैराग्य के बिना उपचार से भी धर्म नहीं 
है। जिसे अ्नुकुल सयोगो की रुचि है, उसे उसी समय प्रतिकुल 


सयोगो का द्वप है। उपवासादि में दु ख मानता है, इसलिये उसे रति 
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के कारण मिलने से उनमे सुखबुद्धि है ही । यह पराश्रय सुख-दुख 
रूप परिणाम हैं और यही श्रातं-रौद्र ध्यान है, इससे सवर निजंरा- 
रूप धर्म नही है । पर की श्रपेक्षा रहित मात्र ज्ञाता स्वभावकी श्रद्धा, 
ज्ञान और लीनता द्वारा स्वसन्युख जाता रहे श्र किसी को शनुक्कूल- 
प्रतिकूल न मानो वही सच्चा परिषहजय है । श्रनुकुल-प्रतिकुल सयोग 
प्राप्त हो, तथापि अपने सहज ज्ञान स्वभाव के श्राश्रयसे सवेत्र ज्ञाता- 
हृष्टा रहने से जितनी भ्रपनी वीतरागदशा हुई उतने श्रश मे धर्म है। 
श्रीर वह तो हिसादिक सांवद्ययोग के त्याग को चारित्र मानता है, 
किन्तु हिंसा, आरभ, समारम्भ बाह्य मे नही हैं, जीवके भ्ररूपी 
विकार भाव मे श्रारम्भ-हिंसादि रूप भाव होते हैं! बाह्य त्याग 
दिखाई दे, तो हिसारूप आरम्भ से छूट गया--ऐसा नही है । 


२८ मूलगुण तथा महात्रतादिके पालनरूप शुभोपयोग शुभाश्रव 
है, वह धर्म नही है। श्रज्ञानी उस ब्रत-तपादिके शुभरागको उपादेय 
मानता है, हितकारी-सहायक मानता है, किन्तु वह चारित्र नही है| 
चरणानुयोग की श्रपेक्षा से भी अ्रज्ञानीके व्यवहार-त्याग नही कहा 
जा सकता। आत्माके तत्वज्ञान पूर्वक भ्रकषाय शाति हो वह सबर- 
रूप धर्म है और वहाँ श्रवृतादि के रागका त्याग होने पर व्यवहार 
से बाह्यत्याग कहलाता है, किन्तु मात्र बाह्यवस्तुका त्याग वह धर्म 
नही है । रागका त्याग किया--ऐसा कहना भी नाममात्र है-उपचार 
से है, क्योकि ज्ञाता तो रागके भी अ्रभावस्वरूप है। श्रात्मा आत्मा 
में स्थिर हो वही सच्चा प्रत्याख्यान है। वृतादिका शुभ राग है वह 
भ्राश्वव है, वह श्राश्रव तो बध का साधक है श्रौर चारित्र तो वीतराग 
आव मात्र होने से मोक्षका साधक है, इसलिये उस महावृतादिरूप 
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शुभ भाव को चारित्रिपना सम्भव नहीं है। भ्रज्ञानी के ब्रत उपचार 
से (-व्यवहार से ) भी न्रत नही कहलाते । 


निव्चय सम्यग्दर्शन पूर्वक स्वसन्मुख वीतरागभाव हो उतना 
चारित्र है, भ्रौर महाव्रतादि घुभराग मुनिदशामें होता है वह चारित्र 
नही है, किन्तु चारिश्रका मल है--दोप है । उसे छूटता न जानकर 
उसका त्याग नही करते श्र श्रक्नतादि अ्रश्युभरागका त्याग करते हैं, 
किन्तु उस शुभाश्रवकों घर्म नही मानते । जिसप्रकार कोई कदमूलादि 
प्रत्यन्त दोप वाली हरियालीका त्याग करे श्लौर दूसरी लौकी श्रादि 
हरियाली साये, किन्तु उसे घर्म न माने, उसी प्रकार मुनि हिंसादि 
तीत्र कपाय भावरूप अन्नतका त्याग करते हैं श्रीर श्रकपाय दृष्टि तथा 
स्थिरतापूर्वक मन्द कपायरुप महाम्रतादिका पालन करते हैं, किन्तु 
प्तादि श्राश्रवको मोक्षमार्ग नही मानते । 


९ ८ >< 
[वीर स० २४७६ चैत्र कृष्णा ७ शनियार ता० ७-३-४५३ ] 


व्यवहाराभासी का वर्णन चल रहा है सात तत्त्वोका भाव भासित 
हुए बिना श्रगृहीत मिथ्यात्व दूर नही होता । वेसा जीव सवर तत्त्व 
में क्‍या भूल करता है वह वतलाते हैं । 


प्रथन “यदि ऐसा है तो चारित्रके तेरह भेदो में उन महातक्नता- 
दिकका क्यो वर्णन किया है ? 

उत्तर -वहाँ उसे व्यवहारचारित्र कहा है। चारित्र जैसा है 
बसा न माने वह सबर तत्त्वमे भूल है। व्यवहार उपचारका नाम 
है। मुनिदणामें अकपाय भ्रानन्द होता है श्लौर विकल्पके समय पाँच 


श्८ 
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महान्नतके परिणाम आते हैंँ। ऐसा सम्बन्ध जानकर, महात्रतर्मे 
चारित्रका उपचार करते हैं। चारित्र साक्षात्‌ मोक्षमार्ग है और 
सम्यग्दशंन परम्परा मोक्षमा्गं है। तत्त्वार्थ श्रद्धानको सम्यग्दशेन 
कहते हैं । श्रात्मामे श्रकपाय शाति प्रगट हो वह चारित्र है। जिनके 
वसा चारित्र प्रगट हुआ है उन मुनिके पच महात्रतो को उपचार से 
चारित्र कहा है। निरचयसे निष्कपषायभाव ही सच्चा चारित्र है। 
इसप्रकार सवरके कारणोंको श्रन्यथा जानता है, इसलिये श्रगृहीत 
मिथ्यात्व नही छूटता । महात्रतादिके परिणामों को सवर माने वह 
सच्चा श्रद्धानी नही है। 


निजंरातत्व के श्रद्धानकी अयथार्थता 


भ्रज्ञानीको निज रातत्त्वमे भूल होती है वह बतलाते हैं। उपवास, 
वृत्ति संक्षेप श्रादिको वह निर्जरा मानता है, वे सब बाह्य तप हैं। उनमे 
कषाय मन्दता करे तो पुण्य है | शुद्ध श्रात्माका भान होने के पद्चातु 
श्रन्तर्लीनता करे वह निजंरा है | बाह्य तप तो शुद्धोपयोग बढाने के 
हेतु किया जाता है। इसका यह श्रर्थ है कि स्वय ज्ञान स्वभावी 
है;--ऐसी दृष्टि पूर्वक लीनता करने से पूर्व उपवासादिका शुभभाव 
निर्मित्तरूप होता है, इसलिये बाह्यतप घुद्धोपयोग बढ़ाने के हेतु से 
किया जाता है--ऐसा कहते हैं। जिसे उपवासादि मे अ्ररुचि हो 
उसकी बात नही है। स्वभाव मे लीन होने पर बाह्य तपरूपी 
निमित्त पर से लक्ष हट गया, इसलिये बाह्मयतप पर उपचार शआ्राता 
है। स्वभाव मे लीनता करने से सहज ही इच्छा टूट जाती है । 
स्वय ज्ञानस्वभावी है, इसप्रकार नि३चयपुर्वक लीनता करने से घुभ 
उपयोग छूट जाता है । शुद्धता मे श्रपना स्वभावभाव कारण होता है; 
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] 


तो घुभका प्रभाव कारश है--ऐसा उपचार किया जाता है। 
सम्यग्दर्घेनके समय ग्रणत शुद्ध उपयोग हुप्रा है, विशेष लीनता 
होने पर छुद्ध-उपयोगमे वृद्धि होती है। जिसे सम्यग्दशन, सम्यक- 
झनुभूति तथा श्रणत ग्रानद प्रगट नहीं हुआ है उसके घुभमे तो 
उपचार भी नही किया जाता। 

प्रशानी जीव कहते हैं कि प्रथम निश्चय सम्यक्दशनका पता 
नही लगे सकता है, प्रथम उपवास करो, प्रतिमा श्रादि धारण करो, 
फिन्तु भाई ! सम्यर्दर्णन होने के पश्चात्‌ विद्षेप शुद्धताके लिये प्र- 
योग वहप्रत्तिमा है । प्रतिमा बाह्यवस्तु नही है| भ्रतरमे घुद्ध उपयोग 
होने से इच्छा टूट जाती है त्तव बाह्य तप पर प्रारोप प्राता है । श्रा- 
त्माके भान बिना ग्रज्ञानी भ्रमेफ तप करता है किन्तु उसके निर्जरा 
नही होती । में यह करू भौर यह छोड्ू --ऐसा जो भाव है वह 
भिथ्या है । ऐसा विकल्प वस्तुस्वभावमे नही है । समयसारके ६२ वे 
कलशामें कहा है कि -- 

श्रात्मा ज्ञान स्वयं ज्ञान ज्ञानादन्यत्करोति किम | 

पर भावस्य कर्तात्मा मोहोड्ये व्यवहाग्णिम्‌ ॥ 

आ्रात्मा स्वय ज्ञानस्वरूप है। ज्ञानके अत्तिरिक्त वह दूसरा क्या 
कर सकता है ? राग करे या छोडे---यह भी ज्ञानका स्वरूप नही 
है | ज्ञान श्राह्म रका ग्रहण या त्याग कर सकता है ? नही, श्रात्मामे 
तो जानने की क्रिया है। निर्णय होनेके पश्चात्‌ लीनता होना वह 
निजंरा का कारण है| 

ज्ञानी जीवके वाह्य तपको उपचा रसे निर्जराका कारण कहते हैं । 
यदि बाह्य दु खोफो सहन करना नि्जेराका कारण हो, तो पशु श्रादि 
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बहुत भूख-प्यास सहन करते है, इसलिये उनके खूब निर्जरा होना 
चाहिये, किन्तु ऐसा नही होता । इसलिये बाह्य दुख सहन करना 
निर्जंराका कारण नही है । 


प्रघन --वे तो पराधीनरूपसे सहन करते है, किन्तु स्वाधीनता 
पूर्वक धर्म बुद्धि उपवासादिरूप तप्र करे तो निर्जरा होती है या 
नही ” हमे अन्न-जल श्रच्छी तरह मिलता है, तथापि हम उसका 
त्वाग करदे तो हमे निर्जेरा होगी न ? 


उत्तर --पधर्म बुद्धिसे श्रर्थात्‌ शयुभभावसे बाह्य उपवासादिक तो 
करे, कितु वहाँ उपयोग तो अशद्युभ, शुभ श्रथवा शुद्धरूप जेसा चाहे 
परिणमित होता है । वहाँ श्रद्युम परिणाम हो तो पाप होता है, शुभ 
परिणाम हो तो पृण्य होता है और शुद्ध परिणाम हो तो धर्म होता 
है। भ्रज्ञानी जीवोको परिणामकी खबर नही है। २४ या ४८ घटे 
तक अ्हार नही लिया इसलिये छुभ परिणाम हुए--ऐसा नही है । 
अपनी प्रशसा, मानादिके लिये उपवासादि करे तो परिणाम अ्रशुभ 
है, उसे कषाय मदता नही है, इसलिये पाप होता है। स्वय ब्रत-- 
त्पादि करे और उनके उद्यापनके समय सगे-सम्बन्धी न श्रा्वें तो 
मनमे दुःख होता है--वह सब अद्युभभाव है। साधु नाम धारण करके 
प्रशसा के लिये उपवासादि करे तो वह, पाप है। बाह्य उपवाससे 
निजेरा नही है। शुभभाव करे तो पुण्यबध है । अपने परिणामोसे 
लाभ-अलाभ है, बाह्यसे नही है । आठ उपवास किये हो और श्रतरमे 
मान के परिणाम हो तो उसे पाप लगता है। हमने इतने उपवास 
किये, फिर भी हमारी शोर कोई देखता तक नही !---भ्रादि परिणामोसे 
पापबंध होता है। श्रधिक उपवासो से बहुत चिजंरा होती है शौर 
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फम उपवासोसे घोड़ी,--ऐसा नियम सिद्ध हो जावे त्तो निर्जराका 
मुरप घारण उपवासादि होजायें, कितु ऐसा तो हो नही सकता, 
क्योकि दुष्ट परिणामोसे उपवासादि करने पर निर्जरा केसे सभव हो 
सकती है ? टसलिये जैसा अ्रदु भ, घुभ या घुद्धरूप उपयोग परिणमित 
हो, तदनुमार बध-निजंरा है। 

अ्रधुभ-धुभ मे बघ है श्रौर घुद्ध से श्रवध दशा होती है इस- 
लिये उपद्ासादि तप-नि्जेरा के कारण नहीं रहे, विन्तु श्रशुभ-घुभ 
राग बन्ध के ही कारण सिद्ध हुए, और शुद्ध परिणाम निर्जरा फा 
फान्ण मिद्ध हप्ा । 

प्रष्ण --तो फिर तत्वायंसूत मे “तपसा निर्जरा च --ऐसा 
किसलिये छहा है ? 

उत्तरः--सारत्त में “इच्छानिरोधस्तप ” बहा है । घुभ-प्रशुभ 
दोनो इच्छाप्रो का नाथ फरना यह तप है । इच्छा को रोकने का 
नाम तप है, वह भी उपदेश का कथन है | जो इच्छा उत्पन्न होती है 
उसे रोका जा सकता है ? अ्रपने ज्ञान स्वभावमें लीन होनेपर इच्छा 
उत्पन्न ही नही हुई--उसे इच्छा को रोकना कहा जाता है | पहली 
पर्याय में इच्छा थी वह दूसरी पर्याय में स्वभाव में लीनता होने से उत्पन्न 
ही नही हुई वह निर्जरा है । इसलिये तप द्वारा निर्जरा कही है। 

प्रण्न--भ्राह्ारादि रूप अ्रशुभ की इच्छा तो दूर हाते ही तप 
होता है, किन्तु ज्ञानी को उपवासादि या प्रायश्चित करने की इच्छा 
तो रहती है न ? 

उत्तर --घधर्मी जीव के उपवासादि की इच्छा नही है, एक शुद्ध 
उपयोग की भावना है । उपवास होता है वहाँ भ्राहार श्राना ही नही 
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था, इच्छा टूटी इसलिये श्राहार रुक गया--ऐसा नही है । स्वभाव मे 
लीन होने पर इच्छा टूट जाती है, उसे तोडना नही पडता । कोई पूछे 
कि--इच्छा को होती, तब तो झ्राहार आता न ?--यह भ्रदन ही 
नही है । अपने ज्ञान स्वभाव मे लीनता होने से इच्छा उत्पन्न न हुई, 
झौर श्राहार उसके श्रपने कारण न भ्राया वह उपवास है । 


ज्ञानी को उपवासादि की इच्छा नही है, मैं ज्ञायक चिदानन्द-- 
स्वरूप हुँ---ऐसा भान है, भ्रौर एक शुद्ध उपयोग की भावना है, किंतु 
आ्राश्नव की इच्छा नही है। सोलहकारण भावना राग है, उसकी भी 
भावना ज्ञानी के नही है । उपवासादि करने से शुद्धोपयोग मे वृद्धि 
होती है, इसलिये वे उपवासादि करते है, भ्र्थात्‌ अपने स्वभाव के 
लक्ष से शाति बढती है--तब ऐसा कहा जाता है कि उपवास से 
निर्जरा हुई। वस्तु का स्वभाव है वह घमर्म है, धर्मं स्वद्र्य के आालवन 
से होता है इसलिये द्वव्य-गुण-पर्याय के स्वरूप का प्रथम निर्णय 
करना चाहिये । 


यदि धर्मी जीव श्रथवा मुनि को ऐसा लगे कि उपवास के परि- 
णाम सहज नही श्राते श्र शरीर मे शिथिलता मालूम होती है, तथा 
शुद्धोपयोग शिथिल हो रहा है, तो वहाँ वे आ्राह्रादि ग्रहण करते हैं । 
धर्मात्मा ज्ञानी देखे कि अपने परिणामों मे शहज शात्ति नही रहती तो 
वे भ्राहारादि लेते है | ज्ञानी हठ पूर्वक उपवास नही करते, परिणामों 
की शक्ति को देखकर तप करते हैं । जहाँ हठ है वहाँ लाभ नही है । 
मुनित्व या प्रतिमा को हठ पूर्वक निभाना उचित नही है । 


ज्ञानी तत्त्वज्ञान होने के पश्चात्‌ द्रव्य-क्षेत्रकाल-भाव देखकर 
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प्रतिज्ञा, प्रतिमा या मुनित्व ग्रहरा करते हैं देखा देखी प्रतिमा नही 
लेते | वह सब दशा विपरीतता रहित सहज ही होती है । 


नियत का निर्णय पृरुपार्थ से होता है। 


“एक में भ्रमेक खोजे '--यह वनारसीदासजी का कथन गभीर 

है। “समयसार नाटक” पृष्ठ ३३८ में वे कहते हैं कि--- 
“टेक डारि एक में भ्रनेक खोजे सो सुबुद्धि, 
खोजी जीव वादी मरे साची कहवति है ।” 

प्रतिसमय जो परिणति होना है वह होगी, यह निर्णय किसने 
किया ? वस्तु स्वभाव ज्ञान हो है, वह स्वय ही निर्णय करता है । 
नियतका निर्णय पुरुषार्थसे होता है। जिस समय जो होना है वह 
होगा ही,--ऐसा निर्णय पुरुपार्थसे होता है । पुरुपार्थ स्वभावमे है 
श्रौर नित्य स्वभाव ज्ञानस्वरूप है, उसके श्राश्य से ही ज्ञातापनेका 
सच्चा पुरुषार्थ होता है । 

जो खोजता है वह जीता है, भर वादी मरता है। 

वस्तु स्वरूप समझे बिना सब व्यर्थ है। मुत्ति श्रपने मे शिथि- 
लता देखें तो आहार लेते है। श्रजितनाथ श्रादि तीर्थंकरो ने दीक्षा 
लेकर दो उपवास ही क्यो किये ”? उन्तकी तो शक्ति भी बहुत थी, 
किन्तु जैसे परिणाम हुए वैसे बाह्य साधन द्वारा एक वीतराग 
छुद्घधोपयोगका अ्रभ्यास किया । यह बात भी निमित्त नेमित्तिक- 
सम्बन्धसे की है । 

प्रदन.--यदि ऐसा है तो, श्राहार न लेने, ऊनोदर करने को 
तप क्यो कहा है ? 
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उत्तर --उसे बाह्य तप कहा है। वाह्मका श्रथें यह है कि--- 
दूसरों को दिखाई देता है कि यह व्यक्ति तप करता है, कितु स्वयको 
तो जैसे परिणाम होगे वेसा ही फल मिलेगा, क्योकि परिणामों के 
बिना शरीर की क्रिया फलदाता नही है । 


प्रश्न --शास्त्रमे तो श्रकाम निर्जंरा कही है। वहाँ इच्छा के 
बिना भी भूख तृपादि सहन करने से निर्जरा होती है, तो उपवास 
करे, कष्ट सहन करे, उसे निर्जरा क्यो नही होगी ? 


उत्तर --भ्रकाम निर्जरामे भी बाह्य निमित्त तो इच्छारहित्त 
भूख-तृपा सहन करना है। वहाँ भी श्रतरग कषायमन्दता हो तो 
अ्रकाम निर्जरा है । कषायमन्दता न हो तो श्रकाम निर्जरा नही है । 
बाह्ममे अन्न-जल न मिले, और उस काल कषायमन्दता हो तो 
अ्रकाम निर्जरा है । 
भर >८ | 
[ वीर सं० २४७६ चेन्र कृष्णा ८५, रविवार, ता० ७-३-५३ ] 


प्रदन ---उपवास करे, बाह्य सयम पाले, कन्दमूलादिका त्याग 
करे, उसे धर्म क्यो नही होता ? 


उत्तर --पशु श्रादि को भूख-प्यास सहन करते समय कषाय- 
मदता होती है वह श्रकाम निर्जरा है। उस श्रकाम-निर्जरा मे भी 
बाह्य निमित्त तो इच्छारहित भूख, प्यासादि सहन करना हुश्ना है । 
वहाँ मद कषाय न हो तो पाप वध होता है । कषायमदता करे तो 
पुण्य होता है देवादि गतिका बध होता है, किन्तु वहाँ मिथ्यात्वका 
पाप तो है ही | भ्रतर स्वभावका भान नही है उसे धर्म नही होता । 
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निर्जराके चार प्रकार 


निर्जरा चार प्रकार की है। (१) वाह्मप्ते प्रतिकूल सयोग हों 
ग्रौर उस समय कपायमदत्ता करें तो भ्रकाम निर्जरा होती है ॥ 
गरीब लोगो को श्रत्तादि न मिले, उस समय कपायमदता करें तो 
पुण्य होता है । कोई युवती विधवा हो जाये, वहाँ कपायमदता करके 
ब्रह्म च्यंका पालन करे वह पुण्य है। उसे भ्रकाम निर्जरा होती है । 
मदकपायकी हालतमें ज्ञानी या श्रज्ञानी दोनोके यह निर्णरा होती है । 


(२ ) प्रात्मा घुद्ध चिदानन्द स्वरूप है,--वैसे श्रकपायभाव 
का लक्ष हो, देहादिकी क्रिया जडसे होती है, श्रात्मासे नही श्रौर 
देहकी फ्रियासे प्रात्माका भला-बुरा नही हो सकता, पृण्य-पापके भाव 
दोनो वध हैं, वघरहित शुद्धस्वभावका भान हो उसे सकामनिर्जरा 
होती है । 

(३) भौर लोभादिके परिणाम प्रतिसमय करता है, तब जो 
करममके परमाणु खिर जाते हैं उसे सविपाक निर्जरा कहते हैं। भ्र- 
ज्ञानीको नवीन वधसहित यह निर्जरा होती है। पह सविपाक 
निर्जरा चारो गतिके जीवो के होती है । 

(४) मैं ज्ञाता हैँ, देहकी क्रिया मेरी नही है, परवस्तुका त्याग 
में नही कर सकता,--ऐसी सच्ची दृष्टि होने के पश्चात्‌ कर्म खिरते 
हैं वह भ्रविपाक निर्जरा है | 

सकाम शब्दका भ्रर्थ होता है “भ्रात्माकी सम्यक्‌ भावनासहित” 


में ज्ञानानन्द स्वरूप हूँ, राग मेरा स्वरूप नही है--भ्रहितकर है घुभ 
राग भी करने लायक नही है शोर शरीरकी क्रिया में कर ही नहीं 
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सकता, राग करना मेरे स्वभावमे नही है,--ऐसे ज्ञानीको भ्रकाम, 
सकाम, सविपाक श्रौर श्रविपाक--ऐसी चारो प्रकारकी निर्जरा 
होती है । कर्म पके बिना खिर गये इसलिये अधिपाक कहा है। पश्रा- 
त्माका पुरुषार्थ बतलाने के लिये उसीको सकाम निर्जरा कहते हैं । 
सकाम श्र भ्रविपाक निर्जरा ज्ञानी के ही होती है। तदुपरान्त ज्ञानी 
के श्रकाम और सविपाक-निर्जरा भी होती है श्रज्ञानीके श्रकाम और 
सविपाक-दोनो प्रकार की निर्जरा होती है। 


जैन कौन और अलेन कौन ९ 


में त्रिकाल ज्ञायक हूँ घुभागुमभावका नाशक हूँ-ऐसा भान होनेसे 
आन्ति दूर हो जाती है, और शुभाशुभका रक्षक है--ऐसा माने वह 
अआरान्ति है । में कुटुम्ब, देश श्रादि का रक्षक नही हैं, तथा घशुभाशुभ- 
भावका भी रक्षक नही है, किन्तु नाशक हुँ---ऐसा भाव होने पर 
सम्यग्दशंत होता है। उस समय शुभादुभभाव स्वंथा दूर नही हो 
जाते । भ्रान्ति दूर होती है, किन्तु पुण्य-पाप दूर नही होते । फिर 
स्वरूपमे विद्योप लीनता करे तो पुण्य-पाप दूर होते हैं ।--ऐसा करे 
यह सच्चा जेन है। अ्रपनी पर्यायमे पुण्य-पापके भाव होते हैं, उन- 
का स्वभाव के लक्षसे नाश करनेवाला जैन है । वैसे जीवको शुद्धिकी 
वृद्धि करने वाली निर्जरा होती है। में झ्ात्मा हूँ, शरीर, मन, वाणी 
आ्ावि मेरे नही हैं, में उव सबका ज्ञाता हूँ । में विभावका भक्षक भर 
स्वभावका रक्षक हँ---ऐसा माननेवाला जैन है। जो विभावका रक्षक 
और स्वभावका नाशक है वह श्रजेन है। छुद्ध चिदानन्दका भान 
करनेवाला जैन है । 


अब यहाँ मूल प्रश्व की बात लेते हैं । 
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वाह्म प्रतिकुल निमित्तके समय पशु श्रादि कषायमदता करें तो 
पुण्यबध होता है श्रौर देवगतिमे जाते हैं | प्रतिकुलताके समय कपाय 
मदता न करे तो पृण्य भी नही होता । मात्र दुख सहन करने से 
स्वर्ग प्राप्त नही होता । आलू श्रादिके जीवो को महान प्रतिकुलता 
होती है, भ्रग्निमे सिक जाते हैं । वहाँ दु खका निमित्त तो है, किन्तु 
कही सबको पुण्यवध नहीं होता, जो कपायमदता करे उसीको पुण्य 
होता है । कष्ट सहन करते समय यदि तीज कषाय होने पर भी पुण्य- 
बघ होता हो, तो सर्वे तियंचादिक देव ही हो जायेगे, किन्तु ऐसा 
नही होता । उसीप्रकार इच्छा करके उपवासादिक करने में भूख- 
प्यास सहन करता है वह वाह्य निमित्त है, किन्तु वहाँ दागकी मदता 
करे तो पुण्यव॒थ् होगा, किन्तु धर्म नही हो सकता । उपवासके समय 
भी जैसे परिणाम करे वेसा फल है। यहाँ निजंरा तत्त्वकी भूल बत- 
लाते हैं। स्वरूप शुद्धिकी वृद्धि श्रौर रागका श्रभाव होना वह भाव 
निर्जरा है श्रौर कर्मोका खिरना द्रव्य निर्जरा है । 


जीव जैसे परिणाम करे बंसा ही बघ होता हैं। बाह्य प्रति- 
कूलता सहने मे कष्ट करने से पुण्य नही होता । जैसे-अ्रनश्नको प्राण 
कहा है वह उपचार मात्र है, श्रायु प्राषके बिना जीव जीवित नही 
रह सकता, यदि श्रायुप्राण हो तो श्रन्तको निमित्त कहा जाता है, 
उसीप्रकार उपवासादि बाह्य साधन होने से श्रतरग तपकी वृद्धि होती 
है, भर्थात्‌ शुद्ध चिदानन्दके भानपूर्वक भ्रन्तर्लीनता करे तो उपवास 
को वाह्य साधन कहा जाता है | चिदानन्द आत्मा विभावरहित है-- 
ऐसे भान बिना धर्म नही होता । कुदेवादिकी श्रद्धा छोडी हो, सच्चे 
देवादिकी श्रद्धा हुई हो, और उस विकल्पका भी आदर न हो 
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तथा आत्माका भाव व रहा हो--ऐसे जीवको शअ्रतर्लीनतासे तप 
होता है । 


हजारो रानियोका त्याग कर दिया हो, उपवासादि किये हो 
किस्तु श्रात्माके भान बिना सब व्यथे है। जो रागमे रुका है और 
उसे धर्म माव रहा है वह मिध्याहृष्टि है। कोई बाह्य तप तो करे 
किंतु अतरग तप न हो तो उसको उपचारसे भी तप नही कहा जाता । 
स्वभावकी भावना हो तो बाह्यतपको निमित्त कहा जाता है। मिश्चय 
का भान हो तो व्यवहार कहा जाता है। श्रज्ञानी कहते हैं कि--- 
जिसप्रकार दूकानमे माल भरा हो तो भाव बढते हैं, उसी प्रकार घुभ- 
रागादिरूप माल हो तो श्रागे बढा जाता है, किन्तु वह बात भिथ्या 
है । शुभराग कोई माल ही नही है । वास्तवमे श्रात्माका भान हो तो 
भाव बढता है । मेरा ज्ञान स्वभाव वीतरागी है--ऐसी हष्टि हो तो 
लीनता होती है, किन्तु जिसे द्रव्यहष्टि नही है उसके तप सज्ञा 
नही है । 


आत्मा के भान बिना उपवास संघन है 
फिर कहा है कि -- 
कषायविषयाहा रत्यागो यत्र विधीयते | 
उपवासः स विज्ञ यः शेष लक्धनक बिहु। | 


जहाँ कषाय, विषय और श्राहार का त्याग किया जाता है उसे 
उपवास जानना । शेष को श्री ग्रुरु लड्न कहते है। जिसे आहारादि 
'के ग्रहण त्याग की इच्छा नही है, पुण्य-पाप की इच्छा नही है झोद 
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पर-पदार्थों की वृत्ति का त्याग है, उसे उपवास कहते है। शुद्ध चिदा- 
नन्द झात्मा के निकट वास करने को उपवास कहते हैं। भ्रज्ञानी को 
कुछ भान नही है, इसलिये पुण्य-पाप की वृत्ति कंसे रुके ? नही रुक 
सकती । भ्रकषाय स्वभावके भान बिना कभी उपवास नही हो सकता | 

प्राहदर-जल प्रात्मा नही ले सकता, वह तो जड को क्रिया है । 
राग के कारण शआ्राहार नही श्राता । श्राहार की इच्छा होने पर भी 
झाहार नही लिया जाता, भोजन करने बेठा हो श्रौर उसी समय 
अशुभ समाचार आ्राजायें तो आहार नही होता । वहाँ वास्तव मे तो 
श्राहार भ्राना ही नही था, इसनिये नही श्राया, तथापि भ्राह्ार लेने 
श्र छोडने की क्रिया मुभ से होती है--ऐसा मानने वाला मिथ्या- 
दृष्टि है । 


आत्मा के भान बिना उपवास करे उसे लघन कहते हैं । उपवास 
करे तो शरोर अ्रच्छा होता है--ऐसा भी नही है । शरीर की श्रवस्था 
का स्वामी भ्रात्मा नही है | श्रजीव की क्रिया का स्वामी हो वह मूढ 
है । हरीर को रखने मे जीव समर्थ नही है। जिस समय, जिस क्षेत्रमें 
शरीर छुटना हो उस समय उस क्षेत्र मे छूटता है। भले ही लाखों 
उपाय करे, डॉक्टर श्राये, किन्तु वे उसे बचाने मे समर्थ नही हैं । 
उसमे फेरफार करने की जीव की सत्ता नही है । भ्रज्ञानी जीव भ्रपनी 
पर्याय में घोटाला करता है। श्रात्मा के भान बिना उपवास करे तो 
लद्भन है। भ्ज्ञानी जीव के पुण्य का ठिकाना नही है, श्र पुण्य 
मान बेठे तो मिथ्यात्व होता है । 

प्रज्ञानी जीव अज्ञान-तप का उद्यापन करके भ्रभिमान करता 
है । स्वय लोभ कम करे तो पुण्य होता है, किन्तु श्रात्माके भान बिना 
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घ॒र्मं बही होता । यहाँ कोई कहे कि यदि ऐसा है तो हम उपवासादिक 
नही करेंगे तो उससे कहते हैं कि--हम तो उपवास भ्रौर निर्जराका 
सच्चा स्वरूप कहते हैं । उपदेश ऊपर चढने के लिये है। आहार के 
प्रत्ति राग कम करे तो पृण्य होता है, तीन्र कपाय घटे तो पुण्य होता 
है, आहार न ले तो पृण्य हो ऐसा नही होता | धर्म तो पुण्य से 
लग है जो आ्रात्मा के भान से होता है। तू उल्टा नीचे गिरे तो हम 
क्या करें ? 


यदि तू मानादि से उपवासादि करता है तो कर भ्रथवा व कर, 
कीति के लिये, दिखावा के लिये, बडप्पन के लिये करता हो तो कर 
या न कर,--सब समान है, किंतु व्यवहार धर्म बुद्धि से श्रर्थात्‌ शुभ 
भाव से श्राहारादि का राग छोड तो जितना राग छूटा उतना छूटा । 
तीब्र हृष्णा छोडकर मद तृष्णा की उसे पुण्य समझ, उसे तप मानेगा 
तो मिथ्याहृष्टि रहेगा । वस्तुओं के प्रति राग कम हो उसे पृण्य मानो, 
निर्जरा न मानो । उसे जो धर्म मानता है वह मिथ्याह॒प्टि है । 


श्रंतरग तपो में भी प्रायश्चित लेने मे शुभ विकल्प होने से 
पुण्य है, निर्जरा नही है | सच्चे देव-गुरु शास्त्र की विनय करना वह 
पृष्य परिणाम है। वैयावृत्य करने से पुण्य होता है, धर्म नही होता । 
भ्रज्ञानी लोग कहते है कि साधु की वैयावृत्य करने से तीर्थंकर नाम- 
कर्म का बध होता है। तीर्थंकर नामकर्म जड प्रकृति है, वह बाँधने 
की भगवान की श्राज्ञा नही है, और जिस भाव से वह प्रकृति बँंघती 
है वह बुभाश्रव करने की भी भगवान की श्राज्ञा नही है । भगवान तो 
शुद्ध श्रात्मा की भावना करने को कहते हैं । स्वाध्याय का घुभ भाव 
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वह पुण्य है। व्युत्सगं में शुभ भाव पुण्य है। वाह्य ध्यानमे शुभ- 
भाव है । कपाय मदता करे तो पृण्य होता है श्ौर कपाय स्वभावका 
भान करे तो धर्म होता है । 
>< ८ >< 
[ वीर स० २४७६ चैत्र कृष्णा १० मगलवार ता० १०-३-५३ ] 
प्रायश्चित, विनय भ्रादि श्रतरग तपो मे बाह्य प्रवर्तन है उसे 
तो बाह्यतपवत्‌ ही जानना । प्रायश्चित श्रौर विनय निमित्तरूप से 
प्रवरतित होने पर “मै ज्ञानानन्द हूँ” इसप्रकार प्रनुभवद्वारा शुद्धि की 
वृद्धि होना वह निर्जरा है। सम्यग्द्शन के बिना सच्चा तप नही है । 
में ज्ञायक हैं, एक रजकण की क्रिया मेरी नही है, मे दयादि का 
स्वामी नही है,--ऐसे भान पूर्वक श्रकपाय परिणाम हो वह 
निर्जरा है । 


मैं शुद्ध चिदानन्द हैं--ऐसी हृष्टि करके स्वसन्मुखज्ञाता रहे, 
जगतु्‌ का साक्षी रहे उतने श्रश मे शुद्धि है वह भाव निर्जरा है श्ौर 
उनके निमित्त से कर्म खिरते हैं वह द्रव्य निर्ज रा है । वारह प्रकारके 
तप में जितना विकल्‍प उठता है वह वध है। जितने श्रशमे परि- 
णामोकी निर्मेलता हुई वही वीतराग्रता है । ऐसे मिश्र भाव ज्ञानीके 
युगपत्‌ होते हैं | भ्रज्ञानी बाह्य में घर्म मानता है, उसके निर्जरा नहीं 
होती । 


प्रइन --शुभ भावो से पाप की निज रा श्रौर पृण्यका बध होता 
है, भौर श्रात्मा शुभाघुभ रहित दृष्टि करे तो दोनो की निर्जेरा होती 


है--परण्य पाप दोनो खिर जाते हैं--ऐसा क्यो नही कहते ? लोग भी 
कहते हैं कि पुण्य से पाप घुलते हैं । 
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उत्तर --आत्मा ज्ञायक है, उसकी निर्विकल्प प्रतीति तथ्ग 
लीनता से समस्त कर्म प्रकृतियो की स्थिति घटती है, तथा शुभ श्रायु 
के सिवा पुण्य प्रकृति की स्थिति भी कम हो जाती है | मिथ्याहष्टि 
निजंरा तत्व को नही समभता, इसलिये वह बाह्य तप से निर्जेरा 
मानता है। और वह मानता है कि श्रात्मा का भान होने के पश्चात्‌ 
स्थिति श्रौर रस दोनो घटसै हैं कितु वह बात मिथ्या है | घुद्धोपयोग 
होने के पदचात्‌ पुण्यप्रकृति का अ्रनुभाग कम नही होता । मोक्षमार्गे 
मैं पुण्य श्रोर पाप दोनो की स्थिति घटती है, वहाँ पुण्य-पाप की 
विशेषता है ही नही, तथा पुण्यप्रकृतियो में भ्रनुभाग का घटना शुद्धो प- 
योग से भी नही होता । शुभ भावो से पापकी निर्जरा नही होती 
क्योकि उस से घातिकमें ( पापकर्म ) भी बंधते हैं । 


केवली भगवान के असाता सातारूप में परिणमित्त होती दहै। 


गोम्मटसार गाथा २७४ में कहा है कि केवली भगवान को 
सातावेदनीय का बन्ध एक समय के लिये है, इसलिये वह उदय 
स्वरूप है । श्रौर केवली को भ्रसाता वेदनीय सातारूप में परिशमित 
होता है। केवली के कषाय नही है, मात्र शुद्धोपपोग है, इसलिये 
असाता वेदवीय की अनुभाग शक्ति अनन्तग्रुनी हीन हो जाती है। 
जो साता का बध हुआ है उसका श्रनुभाग श्रनन्तगुना है । पहले नही 
था, उसकी भ्रपेक्षा अ्रनन्तग्रुना रस है। आत्मा ज्ञानानन्द स्वरूप में 
रमणता करे तब पाप का रस घट जाता हैं शौर पुण्य का बढ जाता 
है। अभ्रकषाय परिणाम से स्थिति घट जाती हूँ श्रौर सातादि कर्मों 
का रस अनन्तगुना बढ जाता है । 
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श्रात्मा स्वय शुद्ध चिदानन्द है,--ऐसी हृष्टि पूर्वक शुद्ध उपयोग 
करे तो पृष्यका अनुभाग बढ़ता है और स्थिति घटती है । प्रण्यपाप 
दीनों की स्थिति घट जाती है । पापका अनुमाग घट जाता है और 
पुष्यक्षा बढ जाता है । तीर्थकर भगवान के पृण्यका रस बढ जाता 
है | लितनी विशुद्धता है उतना अनुभाग बढ जाता है| जो पुण्यका 
त्याग करता है उसके पुरुयका रस बद्ध जाता है और जो उसकी 
इच्छा करता है उसके पृण्यका रस घट जाता है 


गुन्क्री वेयादृत्य आदि करने से तीर्थंकर नाम कर्म का वन्‍्च 
करेंगे--ऐसा अन्नानी मानता है, उसे तत्त्वकी खबर नही है। घुद्ध 
उपयोगसे ऊपर-ऊपरकी पुण्य प्रकृतियों के अनुभागका तीज उदय 
होता है । में शुद्ध चिदानन्द है --ऐसी दृष्टि होने के पच्चात्‌ घुममभाव 
हो ठो पापप्रकृति पलटकर पुण्यवूप होती है और शुद्धमावसे पृण्यका 
अ्रनुभाग वढ जाता हैं तथा परापप्रकृति प्रढकर पृण्यप्रकृति हो जाती 
है । जो दाना वड़ा होगा उसका छिलका भी बड़ा होता है उसी प्रकार 
शडद्घोपयोगकी जितनी पृष्टि होती है उंतनी प्रण्यमें होती है; इसलिये 
शुद्धभावसे पृण्पके अनुमागकी निर्जरा नहीं द्ोती | परन्तु पुण्यका 
श्रनुनाग वढ जाता है, इसलिये पूर्वोक्त नियम मम्मवित नहीं होता 
किन्तु विधुद्धताके भ्रनुतार ही नियम सम्भव होता है । 


विशुद्धता के अनुसार नितरा होती ह वाद्य प्रवर्तन के 
अनुसार नहीं । 


देखो, चौथे गुणस्थानवाला सम्यपस्दृष्टि शास्त्राभ्यास करे और 
प्रात्माका चिन्तवनादि काय॑ करे, वहाँ विद्येप ग्रुणश्रेणी निर्जरा नहीं 
१६ 
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है । निजंरा अल्प है श्र बन्ध श्रधिक है। प्रन्तर झ्रानन्‍्दका अनुभव 
करता हो उस समय भी उसके निर्जरा कम है । यहाँ पाँचवें--छट 
ग्रुणस्थानवाले के साथ तुलना करते हैं। चौथे गुणस्थानवाला घर्मी 
जीव निविकल्प अनुभव मे हो, तो उसके निरजरा कम है, पचभ गुण- 
स्थानवाला श्रावक उपवास श्ौर विनयादि करता हो उस कालमे भी 
छट्ठ वालेकी श्रपेक्षा उसके कम निजंरा है, क्योकि श्रन्तर श्रकपाय 
परिणमनके भ्राधारसे निर्जरा है। शुभकी शअ्रपेक्षा भ्रथवा वाह्यक्रिया 
की श्रपेक्षासे निजंरा नही है। पचम ग्रुणस्थानवाला उपवास करता 
हो तो कम श्रौर छंद गुणस्थानवाले मुनि श्राहदर करते हो तथापि 
उनके भअ्रधिक निजरा है। उस समय जो राग वतेता है उससे निर्जरा 
नही है । शुभरागसे पुण्य है किन्तु उसकाल निजेरा श्रधिक है; क्योकि 
मुनि को स्वरूपके श्राश्नयसे तीन कषायोका नाश हो गया है। अक- 
षाय स्वभावके अश्रवलम्बनसे निजेरा होती है। ग्ुरुकी सेवा तो पुण्य- 
भाव है, उससे निजेरा नहीं है। जिस भावसे कम खिरते हैं उसे 
निर्जरा कहते हैं | भ्रात्मामे घुद्धभावसे निर्जरा होती है भौर उससे 
फर्म खिरते हैं, किन्तु पुण्यका अनुभाग बढता है । 


बाह्य क्रियासे निर्जरा नही है। पचम ग्रुणस्थानवाला श्रावक 
एक महीने के उपवास करे, उस समय उसके जो निर्जरा होती है 
उसको शअ्रपेक्षा मुनिको निद्राके समय अ्रथवा श्राहारके समय घचिदेष 
निर्जरा है। इसलिये भ्रकषाय परिणामोके श्रनुसार निर्जरा होती 
है। बाह्य प्रवृत्ति पर श्राधार नही है । 


अज्ञानी लोग बाह्मयसे घर्मं मानते हैं। एकबार भोजन लें, पाठ- 
शाला चलायें--इत्यादि कार्योंमे धर्म मानते हैं। शुद्ध चिदानन्दकी 
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दृष्टिपूवक आ्रात्मामे लीनता हो उसके निर्जरा है । वस्त्र पात्र सहित 
सुनिपता मनाये वह ग्रहीत मिथ्याहृष्टि है। नग्न दक्षापुवंक अकषाय 
दशा हो उसे भावलिगी मुनि कहते हैं। मात्र बाह्मसे तग्नतामें मुनि- 
पना नही है | जीवकी क्रिया जीवसे होती है, उसमें श्रजीव निमित्त 
मात्र है,-आदि नवतत्त्वोका जिसे भान नही है, वह वाह्ममें उपवा- 
सादि करे, नमक न खाये तो उससे क्‍या हुश्रा ? सादा आहार लेने 
में निर्जरा मानता है, श्रमुक पदार्थ न खाये उससे धर्म मानता है । 
वाह्य वस्तुश्रो के खाने या न खाने पर घ॒र्मका भ्राधार नही है । किन्तु 
श्रपने घुद्धोपयोगसे निर्जरा होती है । किसी ने श्रश्न-जल छोड दिया 
हो, तो उससे उसे त्यागी मान लेते हैं, वह भ्रान्ति है । 


पचम गुणस्थान वाला बेल हरा घास खात्ता हो, उस समय भी 
उसे चोथे गृणस्थान वाले ध्यानी की श्रपेक्षा विशेष निर्जरा है| 
श्रन्तर में दो कपायो का नाश है, उसके प्रतिक्षण शुद्धि की वृद्धि होती 
जाती है| हरियाली खाने का पाप नही है। निर्वबेलता के कारण जो 
श्रशुभ भाव होता है उससे श्रल्प बन्ध है। श्रशुभ भाव से निर्जरा 
नही है, किन्तु श्रद्युम भाव के समय दो कषायो का नाश है इसलिये 
निर्जरा है। 


छठ गृणस्थान वाले मुनि को श्राहारादि से शुभ बन्ध होता है, 
किन्तु श्रन्तर मे तीन कपाय दूर हुए हैं इसलिये शुद्धता बढती है । 
निर्जरा की भ्रपेक्षा वन्‍्ध कम है, इसलिये बाह्य प्रवृत्ति भ्रनुसार निर्जरा 
नही है, श्रन्तरगम कपाय शक्ति घटने से और बिघुद्धता होने पर 
निर्जरा होती है । यहाँ विशुद्धता श्रर्थात्‌ शुद्धता की विशेषता सम- 
: भाना । अन्तर कपाय छाक्ति कम होने से निर्जरा होती है । 
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पण्डित श्री टोडरमलजी के दृष्टि भी थी श्रौर ज्ञान का विकास 
भी था। हजारो शास्त्रो का निचोड़ मोक्षमार्ग प्रकाशक भे भर 
दिया है । 


--इसप्रकार भ्रनशन, वृत्तिपरिसख्यान, ध्यानादि को उपचार से 
तप सजन्ञषा है--ऐसा जानना, और इसीलिये उसे व्यवहारतप कहा 
है । भ्ात्मा मे शुद्धता हो जाये तो, पहले जो विकल्प हो उसे व्यवहार 
कहते हैं । निमित्त का श्राश्रय छोड़कर स्वाश्रय द्वारा बुद्धि मे वृद्धि 
हो तो निमित्त को साघन कहते हैं । व्यवहार उपचार का एक श्रर्थ 
है । भौर ऐसे साधन से वीतराग भावरूप जो विशुद्धता होती है वही 
सच्चा तप-निर्जरा का कारण जानना । 


हृष्टान्त --धन और श्रन्न को प्राण कहा है। उसका कारण घन 
से श्रन्न लाकर भक्षण करने से प्राणो की पृष्टि हो सकती है, इसलिये 
घन श्रौर श्रन्न को प्राण कहा है, किन्तु श्रायुष्य न हो तो घन क्‍या 
काम करे ? मुर्दे को श्राहार-जल दो तो क्‍या होगा ? पाँच इन्द्रियाँ, 
मन, वचन, काय, इवास श्रौर आ्रायु--यह प्राण जीव सहित हो तो 
घन को प्राण कहा जाये, किन्तु इन्द्रियादि प्राणो को न जाने और 
घनको ही प्राण जानकर सग्रह करे तो मरण ही हो । 


जिसके भ्रन्तहं ष्टि और ज्ञान नही है उसके बाह्य तप को उपचार 
भी नही कहा जाता उसी प्रकार श्रनशन, प्रायश्चित्त, विनय श्रादिक 
को तप कहा उसका कारण यह है कि भ्रनशनादि साधन से प्रायशिचित 
रूप प्रवरतित होने पर वीतरागभावरूप सत्यतप का पोपरा हो सकता 
हैं । इसलिये .उन भ्रनशन, प्रायश्चित झादि को उपचार से तप 
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कहा है, किन्तु कोई वीतरांग भावरुूप तप को तो न जाने श्लोर बारह 
तपो को तप जानकर सग्रह करे तो ससार में भटकता है| लोग 
बाह्य तप में धर्म मानते हैं । कुदेवादि को माने, वहाँ ग्रहीत मिथ्यात्व 
का त्याग नही है, फिर उसे तपश्चर्या कंसी ? श्रज्ञानी की तपर्चर्या 
में सच्ची तपदचर्या मानना श्रौर मनाना वह महान पाप है। दृष्टि की 
खबर नही है, सच्ची वात रुचती नही है भर त्रत घारण करे, तो 
वह जैन नही है, उसे भ्रपनी खबर नही है । व्यवहार सहित सात 
तत्त्वो की पृथकताकफी खबर नही है उसे तत्त्वाथंश्रद्धान कहाँ से होगा ? 
नही हो सकता । 


इसलिये इतना समझ लेना चाहिये कि निदच्य धर्म तो वीत- 
रागता है। प्रपने में पुण्य-पाप रहित घुद्धता होती है वह वीतराग- 
भाव है । 
[ बीर स॑० २४७६ चैत्र कृष्णा ११ बुधवार ता० ११-३-५३ ] 
यह व्यवहाराभासी का भ्रधिकार चल रहा है| सात तत्त्वो का 
जैसा भाव है वैसे भाव का स्याल नही है वह व्यचहाराभासी है । 
निर्जरातत्व कया है उसका विचार करना चाहिये । कर्मों का छूटना 
वह द्रव्यनिर्जरा है । पर्याय में थुद्धता की वृद्धि होना श्रर्थातु पुण्य- 
पाप रहित स्वरूप में लोनता होना वह भावनिर्जरा है, धर्म है । 
रसपरित्याग, विनय, वैयावृत्य, स्वाध्याय श्रादि घम्म नही हैं, उन्हे 
उपचार से तप कहा है। जानना देखना मेरा स्वभाव है, रागह्वेप 
मेरा स्वमाव नही है--ऐसी श्रद्धा करके स्वरूप मे लीनता होना वह 
धर्म है । वीतराग भाव हो तो उपवास को निमित्त कहते हैं। दृष्टि- 
पूर्वक श्रधिकारी परिणाम को निर्जरा कहते हैं। बाह्य तप को 
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उपचार से धर्म सज्ञा कहा है| द्रव्य-गुण-पर्याय का विचार करना 
वह राग है। वेसे राग से भी शभात्मा पृथक हो तो निर्जरा है। 
उपवास नाम घारण करे, किन्तु सात तत्वों के भाव का भासन नही 
है उसके उपवास नही किन्तु लघन है; उससे धर्म नही है । उससे 
निर्जरा माने तो मिथ्यात्व का पाप लगता है | आ्राहार न श्राना वह 
जड की क्रिया है, कपाय मन्दता पृण्य है, पृण्य रहित शुद्ध झात्मा के 
श्राश्रय से निर्जरा होती है। उसका रहस्य जो नही जानता उसे 
निर्जरा की सच्ची श्रद्धा नही है। इसलिये उसके बाह्य उपवास को 
व्यवहार नाम लागू नही होता । 


सम्यग्दशन-ज्ञान-चारित्र की एकता वह मोक्षमार्ग है। उसमे 
निर्जरातत्त्व की भूल बतलाते हैं । भ्रज्ञानी मानता है कि बाह्य पदार्थों 
फा त्याग किया इसलिये निर्जरा होती है, किन्तु वह निर्जरा नही 
है | आत्मा मे निविकल्प अनुभव हुआ हो उसे निर्जरा कहते हैं । 


मोच्तत् के श्रद्धान की अयथार्थता 
मोक्षतत्त्व श्ररिहन्त-सिद्ध का लक्षण है। पचपरमेष्ठी मे भ्ररि- 
हन्त-सिद्ध लक्ष्य हैं गौर मोक्षतत्त्व उनका लक्षण है। जिसे मोक्ष- 
तत्त्व का भान नही है उसे प्ररिहन्त सिद्ध की खबर नही है। श्पने 
मे पूर्ण निर्मेल पर्याय होना वह मोक्ष है । 


"मोक्ष कह्मो निज छुद्धता” 


ग्रज्ञानी जीव मुक्ति शिला पर जाने को सिद्धपना कहते हैं; 
किन्तु वह भूल है । अपनी शक्ति में शुद्धता भरी है, उसमे से परि- 
पूर्ण व्यक्त घुद्ध दशा का होना वह मोक्ष है। जब यहाँ पर्याय में 
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मोक्ष होता है, उस समय ऊध्वेंगमन रवभाव से ग्रात्मा ऊपर जाता 
है | मोक्ष श्रौर ऊध्वंगमन में समय भेद नही है। श्रपनी ज्ञान शक्ति 
में मे केवलज्ञान प्रगट हुश्रा, दर्शन दाक्तिमे से केवल दर्शन प्रगट हुआ, 
ग्रानन्द थक्ति में से केवल भझानन्द प्रगट हुआ--इत्यादि प्रकार से 
सर्थ घुद्धता हुई वह मोक्ष है। केवलज्ञान लोकालोक को जानता है 
वह तो व्यवहार है। लोकालोक को जानता है इसलिये केचलज्ञान 
भ्रथवा मोक्ष है--ऐसा नही है । ज्ञान, दर्शन, भ्रानन्द, वीय॑ श्रांद 
पर्यायो की परि-पूर्णता है इसलिये मोक्ष है, मुक्तिशिला पर रहना 
वह सिद्धपना नही है । घुक्तिशिला पर तो एकेन्द्रिय-निगोद के जीव 
भो हैं। भ्रौर सिद्ध के जन्म, जरा, मरणा, रोग क्लेशादि दु ख टूर 
हुए हैं इसलिये मोक्ष मानता है, किन्तु श्रपना स्वभाव जन्म-जरा 
रहित है उसका उसे भान नही है। झौर वह ऐसा जानता है कि 
उन्हे भ्रनन्त ज्ञान द्वारा लोकालोक का ज्ञान हुआ है| सिद्ध दशा में 
लोकालोक का ज्ञान हो जाता है--ऐसा जो नही जानता वह तो 
व्यवहाराभासियों में भी नही श्राता । यहाँ तो कहते हैं कि---लोका- 
लोक का ज्ञात्ृत्व मानने पर भी, अपने में अ्रनन्तज्ञान भरा है,-ऐसी 
जिसे खबर नही है वह व्यवहाराभासी है | 


अनन्तता के स्वरूपको फेवली अनन्तरूपसे जानते-देखते हैं । 


कोई फहे कि केवली भगवान प्रतन्तको श्रनन्त जानते हैं, इस- 
लिये वे श्रनन्तका श्रन्त नही जानते, इसलिये उनके सर्वज्ञतारूप 
केवलज्ञान नही है, वह भी भूल है | प्रनन्तताको श्रनन्तरूपसे न जाने 
और प्रन्तरूप जाने तो केवलज्ञान मिथ्या सिद्ध हो पं० बनारसी- 
दासजी ने “परमार्थ वचनिका” मे कहा है कि उस श्रनन्तताके 
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स्वरूपको केवलज्ञानी पुरुष भी श्रनन्त ही देखते, जानते और कहते 
हैं। भ्रनन्तका दूसरा श्रन्त है ही नही कि जो ज्ञानमे ( भ्रन्तरूप ) 
भासित हो । इसलिये सर्वेज्ञ परमात्माको श्रनन्तता श्रनन्तरूप ही 
प्रतिभासित होती है। चेतन्य श्रग्नि श्रपने शञानस्वभावके सामथ्येसे 
झपने द्रव्य सहित लोकालोकको न जाने तो वह केवलज्ञान नही है । 
आत्मा प्रभुत्व शक्तिसे परिपूर्णो है वह पर्यायमे पूर्ण हो जाता है। 
लोकालोकको व्यवहारसे जानता है ।--इसमे भी जो भूल करता है 
वह तो मिथ्याहृष्टि हैं, किन्तु जो ऐसा मानता है कि---मात्र लोका- 
लोकको ही जानता है, वह भी मिथ्याहृष्टि है। श्रपने को जानते 
हुए भी सर्व परको सम्पूर्णतया जान लेता है । 


और भ्रज्ञानी, सिद्ध भगवानके त्रेलोक्यपृज्यता मानता है किन्तु 
वह तो व्यवहार है | भ्रपना स्वभाव पृज्य है, उसकी शक्तिके विश्वास 
से त्रैलोक्य पूज्यता प्रगट हो सकती है--ऐसी उसे खबर नही है । 
“-इसप्रकार वह सिद्धकी महिमा बाहर से करता है। भ्रपना दु ख 
दूर करने की ज्ञेयकोी जानने की तथा पूज्य होने की इच्छा तो सर्वे 
ससारी जीवोमे है, इसलिये कोई श्रपू्वंता नही है। अपना स्वभाव 
परिपूर्ण है उसका उसे विश्वास नही है । श्रीमदु राजचन्द्रजी लिखते 
हैं कि--“यदत्यपि कभी प्रगटरूपसे प्रवर्त मानमे केवलज्ञानकी उत्पत्ति 
नही हुई है, कित्तु जिसके वचनसे विचारयोगसे शक्तिरूपसे केवल- 
ज्ञान है,--ऐसा स्पष्ट जाना है,'---स्वसन्मुख होने से पर्यायमे ऐसा 
ख्याल आया हें। शक्तिलूपसे हे तो पर्यायमे केवलज्ञान होगा और 
श्रद्धार्पसे केवलज्ञान हुआा है। मेरा केवलज्ञान श्रल्पकालमे प्रगट 
होगा--ऐसा विश्वास श्राया हे । विचारदशासे इतना नि शक ज्ञान 
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हुमा हैं कि फेवलशान होगा ही भोर इच्छादणा से वेवलज्ञान हुआा 
हैँ । इच्छा यतंती हूँ कि भत्पकफालमें केवलशान प्रगट करू गा। मेरा 
प्रात्मा पेवलशान ध्क्षिमे भरपूर है। पहले केवलज्ञान शक्ति नहीं 
मानी थी, भव माना कि केवलज्ञान बाहरसे नही श्राय्ेगा, किन्तु 
छुझमें से हो प्रायेगा--एमप्रकार श्रद्धासे केवलज्ञान वतंता है, मुस्य 
(>निषचय ) नयके हेतुसे केयलशान चर्तता हूँ । वतंमान पर्यायको 
गौएा करके द्रव्याधिफनवसे घक्तिरुप केवलक्षान सहित बंता है । 


यह मोक्षतत्वकी वयाथ प्रतीति हैं । जिरे मोक्षकी प्रतीति नही 
हैं उसे मम्यग्दशंन नही हूँ | श्रीर लोग दु ख दूर होने को सिद्धदज्ञा 
हुई बाहते हैं। किन्तु दुखदूर होना वह तो नास्तिकी वात कही, 
फिन्‍्तु प्रम्ति क्या हूं ?े लोकालोकका जानना वह व्यवह्ारसे बात 
फी, विन्‍्तु निम्यय वया है ? मेरा ज्ञानस्वभाव मुभसे हे, प्रपने ही 
प्राश्नयसे वेवलज्ञान प्रगट होता हैं ऐसी प्रतरीति नही है, वह भीतर 
ही भीतर कुछ भेद विकार या रागके प्राश्नयसे धर्म मानता है । 
रागसे मबर निर्णरा झोर मोक्षत्तत््व नही हैँ, नवतत्वो फो स्वततन्न न 
माने तो सच्ची श्रद्धा नही हूँ । 


पुनइच, उसका ऐसा भी अ्रभिप्राय हूँ कि स्वरमें जो सुख है 
उससे श्रनन्तागुना मोक्षमें हूं । किन्तु स्वर्गका सुग तो रागयुक्त 
हैं भ्ौर वीतरागी सुस्त प्रनाकुल है, दोनो की जाति भिन्न हँ--ऐसा 
उसमे भान नहीं है । स्वर्ग भ्रौर मोक्षके सुखको एक जाने तो भूल हूँ ॥ 
ग्रात्मा सहजानन्द मूर्ति है, उसकी प्रतीति भौर लीनतासे सुखददा 
होती हूँ । मसार सुखकी श्रपेक्षा मोक्षमें प्रवन्‍्तागुना सुख माने बह 
मिय्याहृष्टि हैं । स्वर्ग के सुख तो विपयादि सामग्री जनित होते हैं, 
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वे आत्मजनित सुंख नही हैं । वहाँ बाग-बगीचे, हाथी-घोडे, ही रे- 
जवाहिरात श्रादि श्रनुकुल संयोगो को सुख मानता है, किन्तु उसे 
श्रात्माके सुखका श्राभास नही है । श्रज्ञानी जीव कहता है कि मोक्षमे 
शरीर इन्द्रियें लाडी, वाडी, पेसा, गाडी श्रादि कुछ भी नही है तो 
वहाँ कैसा सुख ?--ऐसी 'उसकी” मान्यता है । श्रीर कोई-कोई कहते 
हैं कि भगवान तीनकाल तीनलोकके नाटक देखते हैं, इसलिये उन्हें 
महान आनन्द है ।--ऐसे जीवो को भोक्षके स्वरूपकी खबर नही 
हैं। भ्रपनी पर्यायमे पूर्ण श्रानन्द प्रगट हो वह मोक्ष है । जैसी परि- 
पूर्ण शक्ति है वेसी परिपूर्णता पर्यायमे प्रगट होना वह मोक्ष है,-ऐसी 
उसे खबर नही है । किन्तु महापुरुष मोक्षको स्वर्गंसे उत्तम कहते हैं, 
इसलिये शभ्रज्ञानी मोक्षको उत्तम मानता हैँ। जैसे--कोई सगीतके 
स्वरूपको त जाने, किन्तु सारी सभाको प्रशसा करते देख स्वयं भी 
प्रशसा करने लगें, उसीप्रकार भ्ज्ञानी मोक्षको उत्तम मानता है ॥ 


प्रशन:---शास्त्रोमे भी ऐसी प्ररूपणा है कि--इन्‍्द्रोकी अपेक्षा 
सिद्धोको अ्रतन्तागुना सुख है, उसका क्या कारण ? 


उत्तर --यहाँ तो जिसे मोक्षत्त्वकी पहिचान नही हैं उसकी 
बात चल रही है। जिसप्रकार तीर्थंकरके शरी रकी प्रभा सूर्यके तेजसे 
करोडगूनी कही है, किन्तु वहाँ उसकी एक जाति नही हैं । भगवान 
के उत्टृष्ट पृण्यप्रकृति श्लौर परमोदारिक शरीर है, सूर्यंका जो विमान 
दिखाई देता है वह पृृथ्वीकाय है। तीर्थंकरके पच्चेन्द्रिय शरीर है, 
इसलिये पुण्यप्रकृति महान है। किन्तु लोकमे सूर्यप्रभाका माहात्म्य 
है, उससे भी श्रधिक माहात्म्य बतलाने के हेतु उपमा दी है । तीर्थ- 
पकर के केवलज्ञान की कया बात ! उनकी पुण्यप्रक्ृति भी लोकमे 
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प्रद्धितीय है । पूर्वकालमें तीर्थंकर नाम कर्मका बन्ध किया है, उसके 
निमित्तसे प्रदुभुत शरीर है। भक्तामर स्तोन्नमे श्राता है कि--हे 
नाथ  जगतमे जितने भी श्ात परमाणु हैं, वे सब भ्रापके शरीरमें 
प्राकर परिणमित हुए हैं ।--ऐसा सुन्दर भौर शात है उनका शरीर । 
गोतमस्वामी ने ज्यो ही समवशरणमें प्रविष्ट किया कि भगवानको 
देखकर उनका मान गल गया, वहाँ भगवान निमित्त कहलाते हैं | 
इस हृष्टान्तके श्रनुतार सिद्धके सुखको इन्द्रादिकि सुखकी श्रपेक्षा 
प्रनन्तागुना कहा है । वहाँ उसकी एक जाति नही है, किन्तु लोग 
मानते हैं, इसलिये उपमालकारसे ऐसा कहा है। महिमा बतलाने के 
लिये ऐसा कहा है । जिनके श्रन्तरसे झ्रात्माका सुख प्रगट हुश्रा है, 
ऐसी जाति प्रन्यन्न नही हो सकती । 

प्रप्त --सिद्धके शौर इन्द्रादिकि सुखकों वह एक ही जातिका 
मानता है,--ऐसा निए्चय प्रापने कंसे किया ? 

उत्तर --धर्मके जिस साधनसे वह स्वर्ग मानता है उसी साधन 
से मोक्ष मानता है, इसलिये उसके शअभिप्रायमे स्वर्ग श्रोर मोक्षकी 
एक ही जाति है । लोग कहते हैं कि व्यवहार करोगे तो एक दिन 
वेडा पार हो जायेगा। त्तो क्या राग करते-करते धर्म होता है ” 
नही, वाद्य लक्ष छोडे बिना कभी निश्चय प्रगट नही होता | तुम 
शुभराग को क्रिया से स्वर्ग मानते हो श्रौर उसी क्रियासे मोक्ष भी 
मानते हो, इसलिये तुम्हें मोक्षकी खबर नही है | जो ष्यवहारसे 
मोक्ष मानता है वह मूढ है, उसे मोक्ष-जातिकी खबर नही है। 
श्रनक्नादिक करने, णगमोकार गिनने श्रादि से घर्में होगा ऐसा मानता 
है। भ्रन्जन चोरने भ्रपने श्रात्माके प्राश्नयसे सम्यस्दशंन प्राप्त किया 
था, तब पूर्वेमे किये गये णमोकार मत्रके शुभराग पर उपचार दिया 


के 
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है। जिस भावसे स्वर्गकी प्राप्ति होती है उससे मोक्ष माने वह 
मिथ्याहृष्टि है । जो जीव निरचयदशा प्राप्त करता है, उसके पूर्म- 
कालीन छुभरागको व्यवहार कहा है । भ्रजन चोरने सम्यग्दशंन प्राप्त 
किया, उसका भारोप णमोकार मत्र पर दिया है। नवगे ग्रेवेयक 
जानेवाले मिथ्याहृष्टि मुनिने भ्रनेकोबार नमस्कार मत्र गिना है; 
उसपर क्यो भ्ाारोप नही श्राता ?--तो कहते है कि उसे निश्चय 
प्रगट नही हुआ । इसलिये अभेद दृष्टि करके सम्यग्द्शन प्रगट किया 
है, तब श्रजन चोरके व्यवहारके एक श्रश पर श्रारोप करके कहते 
हैं कि श्रजनचोरने भमस्कार मन्नसे धर्म प्राप्त किया, किन्तु श्रज्ञानी 
जीव तो मानता है कि बाह्यक्रिया श्ौर शुभरागसे मोक्ष होता है, 
यह मोक्षतत्त्वको नही जानता इसलिये श्ररिहन्तको भी नही जानता। 
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सिद्धचक्र विधान होता है उसमे जडकी क्रिया स्वतत्र होती है, 
यह प्ात्मासे नही हुई है ।'नैमित्तिक क्रिया हो, तब आ्रात्माकी इच्छा 
झौर योगको निमित्त कहते हैं । जड़ और वैतन दोनो भिन्न होने पर 
भी ऐसा सानना कि दोनो एकत्रित होकर कार्ये करते हैं वह भ्रान्ति 
है। उपादान-निमित्त दोनो निम्।धित हैं, और दोनो अपने-श्रपने 
तिश्चय हैं । उपादानकी पर्याय न्तिरचय है और निमित्तकी पर्याय भी 
निश्चय है । प्रत्येक पदार्थ श्रपनी भ्रपेक्षासे निश्चय है । दुसरे पदार्थ . 
के साथके सम्बन्धको व्यवहार कहा जाता है । 
प्रशन.---हम स्वर्गसुख झौर मोक्षसुखको एक मानते हैं--ऐसा 
श्राप क्यो कहते हैं ? 
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उत्तर --जिस परिणामसे स्वर्ग मिलता है उसी परिणाम से 
मोक्षकी प्राप्ति होती है--ऐसा तू मानता है, इसलिये तेरे झ्रभिप्राय 
में स्वर्ग और मोक्षकी एक ही जात्ति है । व्यवहार करने से बेड़ा पार 
हो जायेगा--ऐसा भ्रज्ञानी मानता है, किन्तु कारणमें विपरीतता है 
इसलिये कार्यमे भी विपरीतता है। भ्रज्ञानी जीव यथार्थ कारणको 
नहीं मानता । अधिक पुण्य करोगे त्तो वह बढते-बढते मोक्षकी प्राप्ति 
हो जायेगी--ऐसा माननेवाला मूढ है, वह मोक्षको नही मानता । 
जिस कारणसे बन्ध होता है उसे मोक्षका कारण मानना वह भूल है। 


पुनरच, जड कमंका उदय है इसलिये जीवको ससारमें रुलना 
पडता है ऐसा नही है | करके निमित्त जुडने से भ्रपनी पर्यायमे जो 
ग्रौदयिकमाव है वह अ्सिद्धभाव जीवका स्वतत्त्व है ।--उसका 
मेदज्ञानरूप भाव शभ्रज्ञानीकों भासित नही होता। भावमोक्ष श्रपनी 
पर्यायमे होता है। कर्मोका दूर होना वह शअ्रपना भाव नही है । 
कर्मोदयमे जुडने से श्रौदयिकभाव होता है वह स्वत्तन्र स्वतत्त्व है । 
केवली भगवानको भी अपनी पर्यायमे कुछ गुणोमें--कर्ता, कम, करण 
आदि तथा वैभाविक क्रियावती, योगादि मे--विभावरूप परिणमन 
है, इतना उदयभाव है--वह मलिनता स्वतत्त्व है इसलिये सिद्धदशा 
को प्राप्त नही होते। अ्रसिद्धत्व श्रपनी पर्यायका दोष है। तत्त्वकी 
यथार्थ श्रद्धाके बिना दर्शन, ज्ञान, चारित्र सब विपरीत होता है । 


चौंदहवें गुरास्थान तक अपने कारण झ्ौपाधिकभाव है । अपनी 
सैमित्तिक पर्यायमे मलिनता है, उसका भ्रभाव होकर सिद्धदशा होती 
है। वहाँ भी कर्म तो निमित्तमात्र है भौर भ्रपनी पर्यायमें नेमित्तिकता 
भ्रपव्ते कारण है । वहाँ जीव स्वय रुका है, इसलिये द्रव्य मोक्ष नहीं 
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होता । उपाधिभावका सर्वथा श्रभाध पूर्वक प्रगट दशामे पूर्ण शुद्ध- 
स्वभावरूप आत्मा होने से द्रव्यमोक्ष होता है। इसप्रकार मोक्षतत्त्व 
का भास होना चाहिये । जिसप्रकार स्कनन्‍्ध में से छूटने के समय 
परमाणु घुद्ध होते हैं उसीप्रकार श्रात्मा कर्म विपाकसे भिन्न होने 
पर णुद्ध होता है। केवलज्ञान, केवलदर्शन, श्रनन्तश्रान॑न्‍्द, श्रनन्‍्त- 
वीर्यादिरूप भ्रात्मा होता है| मोक्ष लक्षण है भोर श्ररिहन्त-सिद्ध 
लक्ष्य हैं। जिसे मोक्षके भावका भास नही है उसे अरिहन्त-सिद्धकी 
श्रद्धा विपरीत है । यथार्थ निर्णय करे तो सम्यग्दर्शन होता है । 


हृष्टठान्ल'--स्कन्धसे परमाणु पृथक हो जाये तो शुद्ध है, किन्तु 
विशेपता यह है कि परमाणु स्कन्‍्धमे हो तो दु खी नही है श्रौर 
पृथक्‌ हो तो सुखी नही है । उसे सुख-दु ख नही है । श्रात्मा अजुद्ध- 
दशाके समय दुखी और शुद्धशाके समय सुखी है ।--इतना 
परमाणु और श्रात्माके बीच भ्रन्तर है। श्रौपाधिकभाव ससार है 
झौर उसका श्रभाव होना मोक्ष है, वहाँ निराकुल लक्षणवाले भ्रनत 
सुखकी प्राप्ति द्वोती है।श्ौर इन्द्रादिकको जो सुख है वह तो 
श्राकुलताजनित सुख है, परमार्थत वे भी दुःखी हैं | भ्रपने स्वभावसे 
च्युत होकर पेसादि मे सुख माने वह दुख है। रोगमें दु ख नही है 
झौर निरोगतामे सुख नही है। श्राकुलताजन्य परिणामोका होना 
वह दुख है, इसलिये देवादि परमार्थत दुःखी है । यही कारण है 
कि उनके श्रौर सिद्धके सुखकी एक जाति नही है । पुनशच, स्वर्गसुख 
का कारण तो प्रशस्त राग है श्लौर मोक्षसुखक्ा कारण वीतरागभाव 
है--इसप्रकार कारणमे फेर है। भ्रज्ञानीको सात तत्त्वोकी श्रद्धांकी 
. ख़बर नही है, श्रद्धाके बिना घर्मं नहीं होता | दया, दान, थधात्रा, 
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भक्ति भ्रादि में धर्म है ? नही, चारित्र चह धर्मं है और धर्मंका मूल 
सम्यग्द्शन है। मूल के विना वृक्ष या शाखाएं हो सकती हैं --- 
नही हो सकती । 
अज्ञानी को त्वाथश्रद्धान नामनिक्षेप से है। 

भ्रज्ञानी जीवको नवतत्त्वोकी विकल्‍प सहित श्रद्धा हुई किन्तु 
भावभासन नही हुश्ना, इसलिये मिथ्यादशंन ही रहता है । अभव्यको 
त्त्त्वार्थ श्रद्धान है वह नाम निक्षेपसे है, किन्तु उसे यथार्थ तत्त्वार्थ 
श्रद्धान नही समझना, क्योकि उसके भावका भासन नही है। प्रभ- 
व्यको जीवादिका श्रद्धान है किन्तु भावभासन नही है, श्रथवा भाव 
निक्षेपसे नही है द्रव्य, गुण, पर्याय स्वतत्र हैं--ऐसा भासन उसके 
नही है । 

श्री प्रवचनसारमे कहा है कि--“आत्मज्ञानछून्य तत्त्वार्थ 
श्रद्धान कार्यकारी नही है ।” वहाँ जो तत्त्वश्रद्धान कहा है वह नाम 
निक्षेपस्ते है। रागरहित तत्त्वश्रद्धानकी वहाँ बात नही है तत्त्वार्थोका 
जैसा भाव हो वेसा ही भासन होना वह तत्त्वार्थश्रद्धान है। रागका 
ग्रवलम्बन छूटकर एक श्रात्मामे नवो तत्त्वोके भावका भासन होना 
वह सम्यग्दर्शन है । ज्ञान भेद करके जानता है, तथापि उसमें रागका 
भ्रवलम्बन नही है। अ्रमेदके श्रवलम्बनसे सम्यग्दशेन होता है । 

सबिकहप ओर निर्विकल्प भेदज्ञान 

भेदके भ्र्थ निम्नानुसार चार प्रकार से हैं -- 

(१ ) भात्मामें दर्शव-ज्ञान-चारित्रके भेद करता भी भेद है-- 
व्यवहार है । वह बधका कारण है, धर्मका नही । 

(२ ) भात्मा शरीर से भिन्न है, कर्मसे भिन्न है ।--ऐसे 
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विकल्पसहित भेद करना सो भेदज्ञान है, किन्तु वह रागसहित है । 
सम्यग्दर्शन होने से पूर्व ऐसा विकल्पमय मेदज्ञान होता है । 

(३ ) रागका अ्रभाव होकर स्वभावमे एकाग्र होना वह 
निविकल्प भेदज्ञान है उसमे परसे पृथक होनेकी श्रपेक्षासे मेदशाच 
कहा है, तथापि वह निविकल्प है । 


(४ ) तत्त्वार्थ श्रद्धान सम्यग्दशेन-यह चौथी बात है। ज्ञान 
सब को जान लेता है, तथापि वहाँ राग नही है। वह निविकल्प मेद- 
ज्ञानमे श्राजाता है, तथापि श्रपेक्षामे श्रत्र है । भ्रपता भावभासन 
होने पर उसमे सात तत्त्वोका भावभासन श्राजाता है। यहाँ, श्रपने 
स्व-पर प्रकाशक ज्ञानसामथ्यंसे स्व को जानते हुए साततो तत्त्वोको 
जान लेता है, तथापि वहाँ राग नही है, इस श्रपेक्षासे निविकल्प 
भेदज्ञान है । अपने ज्ञानका स्वभाव ऐसा है कि स्व-परको भेद करके 
जानता है, तथापि वह निविकल्प भेदज्ञान है। सातो तत्त्व भेदरूप 
हैं--ऐसे भावका भासन एक आत्मामें होना वह निविकल्प भेदज्ञान 
है ।--ऐसा यहाँ और तत्त्वार्थसूत्र मे कहा है । 


श्री “समयसार ताटक” में सविकल्प भेदज्ञान श्रौर निविकल्प 
भेदज्ञान की बात आती है। वहाँ प्रथम सविकल्प मेदज्ञानको उपादेय 
कहा है। फिर तत्त्वार्थ श्रद्धालको सम्यग्दर्शन कहा है। उसमे 
निविकल्प मेदज्ञान की बात है। नवतत्त्वो की परिपाटी नही है श्रर्थात्‌ 
नव के विकल्प नही है। भोक्षशास्त्र मे जो त्तत्त्वार्थ श्रद्धान कहा है 
वह एकरूप भाव है, वहाँ विकल्प नही है। समयसार में नवतत्त्वो 
को परिपाटी छोडकर, एक आत्मा प्राप्त होश्रो-ऐसा. जो कहा है, 
वहाँ रागसहित नवतत्त्वो की बात है । 


सातवाँ अध्याय २४५७ 


एक रूप ज्ञायक स्वभाव की प्रतीति सो सम्यग्दशेन है। पर्याय मे 
सात तत्त्वों के भाव का भासन होना वह सम्यग्ज्ञान है। वैसे सम्य- 
ग्ञान सहित सम्यग्दर्गन की यहाँ मोक्षमार्ग प्रकाशक मे तथा 
तत्त्वा्थ सूत्रमे बात है । सात तत्त्वोका भासन होना वह ज्ञान प्रधान 
कथन है। ज्ञान सात को यथार्थ जानता है तथापि उसमे राग नही 
है । तीसरे बोल मे विकल्प रहित मेदज्ञान कहा वह बात पर से भेद 
करने की अपेक्षा से है और चौथे बोल मे भ्पने ज्ञान के सामथ्यं से 
सातो तत्त्वो का भासन होता है वह एकरूप है। समयसार मे सम्य- 
गदर्शन की व्यास्या दर्शन प्रधानसे है। मिश्या रुचि वाला जीव व्यव- 
हार से सम्यग्दर्शन के नि शकित, नि काक्षित श्रादि श्राठ श्रग का 
पालन करता है, किन्तु वह तो शुभ राग है, धर्म नही है । श्राठ श्रगो 
का पालन करे तथापि व्यवहा राभासी है । 
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सम्यग्दशंन के बिना अकेला व्यवहार व्यर्थ है। 


जिसे कुदेवादि की श्रद्धा है और व्यवहार से सच्चे देव-ग्रुरु- 
शासत्र की ख़बर नही है वह तो ग्रहीत मिथ्यादृष्टि है। जो सर्वज्ञदेव, 
निम्नेथ ग्रुर, और अनेकान्त बतलानेवाले जासत्र की श्रद्धा करे तथा 
कुदेवादि की श्रद्धा छोड , उन्हें माननेवाले की श्रद्धा छोड , श्राठ मद 
न करे, भ्राठ भ्राचार पाले और देव-ग्रुद-लोकमृढता--ऐसे पच्चीस 
मलो का त्याग करे, तो भी उसके वह राग है, राग है वह पुण्य है 
घर्में नहीं है। जिसके पच्चीस दोपषो को त्याग नही है वह तो ग्रहीत 
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मिथ्यादुष्टि है यहाँ तो कहते हैं कि जिसके ग्हीत मिथ्याद्शन दूर 
हुआ है, किन्तु श्रतर॒स्वभाव का भाव नही है वह शुभोपयोगयुक्त 
होने पर भी व्यवहाराभासी मिथ्यादृष्टि है। व्यवहारसे पच्चीस दोष 
दूर करनेपर भी उसे यथार्थ तत्त्वार्थ श्रद्धान नही है । तत्त्वार्थश्रद्धान 
में भावभासन होना चाहिये | पुनश्च, सवेगादि धारण करे, श्रप्सरा- 
थ्ो के श्राने पर भी चलित न हो, भगवान की भक्तिके लिये सिर भी 
दे दे,--तथापि वह छुभ राग है। किन्तु जिस प्रकार बीज बोये बिना, 
खेत की सावधानी पूर्वक संभाल करने पर भी झनाज नहीं होता, 
(-खेत की सफाई करे किन्तु बीज न बोये तो फसल नही हो सकती ) 
उसी प्रकार पच्चीस दोपो का त्याग करे, सवेगादि का पालन करे, 
वह क्षेत्र शुद्धि है, तथापि आत्मभानरूपी बीज के विना मात्र क्षेत्रशुद्धि 
व्यर्थ है। उस व्यवहार-अ्राचार का फल ससार है, जो कुदेवादि को 
मानता है उसके तो क्षेत्रशुद्धि भी नही है। सर्वेज्ञ कथित मार्ग ही 

सच्चा मार्ग है--ऐसा मानता है, किन्तु सम्यग्दर्शनरूपी बीज के बिना 
कोई लाभ नही हो सकता । जिसे केवलज्ञान मे शका है, महाविदेहक्षेत्र 
को शक्का है, असख्य द्वी प-समुद्र होगे या नही ?--ऐसी हाका हूं, उसे 
श्रागमकी श्रद्धा नही है, वह तो व्यवहाराभासियों मे भी नही झाता। 
में ज्ञायक हँ--ऐसे भानपुर्वक राग हो, उसके राग को व्यवहार कहते 
हैं। जो वीतराग सर्वज्ञ कथित धर्मं तथा वेदान्तादि को समान माने 
वह तो मिथ्यादृष्टि है । 


प्रन्‍्न --मध्यस्थ बुद्धि रखे तो ? 


समाधात --विष्टा और हलुवामे मध्यस्थ बुद्धि रखे तो ? सत्र मत 
में समान भाव भ्रर्थात्‌ उन्हे एक मानना वह सुर्खता है। मिथ्यामतोका 


सी 


श्र 


9 
सम्यशज्ञानके हेतु होने वाली प्रृत्तिमें 
अययथार्थता 


शास्त्रोमे शास्त्राभ्यास करने से सम्यग्जानका होना कहा है; 
इमलिये शास्त्राभ्यासमे तत्पर रहता है। श्रपनी श्ञानपर्याय झ्ाास्त्र 
में से श्राती है ऐसा मानता है। शास्त्र पुदूगल है, श्रजीव है, मत 
है । जास्त्रके भ्रभिप्रायकी भ्रज्ञानीको खबरनही है। शास्त्र रट-रटकर 
मरा जाता है किन्तु शास्त्रोके श्राशययकी खबर नही है, वह कोरा शास्त्र 
पाठी है। ज्ञानग्रुण मे से ज्ञान पर्याय श्राती है उसकी उसे खबर नही 
है। मुझे देशनासे लाभ होगा--ऐसा मानता है । श्रज्ञानी जीव मात्र 
शास्त्राभ्यास मे लीन--तत्पर रहता है । ज्ञानी शास्त्राभ्यास करते हैं 
किन्तु मात्र शास्त्राभ्यासमे लीन नही हैं, उनके प्रात्माभ्यासमे लीनता 
वर्तंती है। भ्रज्ञानी शास्त्राभ्यास करे, सीखे, दूसरेको सिखलादे, याद 
करले, किन्तु प्रयोजनकी खबर नही है । राग क्या है ? वीतरागभाव 
क्या है ? जड़की क्रिया क्या है ” उसकी उसे खबर नही है। श्रज्ञानी 
कहता है कि--ऐसे निमित्त मिलाशो, ऐसी क्रिया करो, इत्यादि ! 
किन्तु उसे खबर नही है कि--मे तो ज्ञाता हूँ सब निश्चित है । श्रा- 
त्मामे जानने का स्वभाव निश्चित है श्रीर ज्ञेय भी निश्चित है-- 
ऐसा वह नही जानता । श्रज्ञानी जीव शास्त्र पढने-जानने मे ही लगा 
रहता है, किन्तु शास्त्रोकी पर्याय उनके अपने कारण निश्चित है भौर 
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प्रपनी पर्याय भ्रपने कारण निश्चित है--ऐसा उसे भान नही है । 
शास्त्र सीसने का उसका प्रयोजन सिद्ध नही हुआ । शास्त्र पढकर 
बाद-विवाद करे वह अश्रधा है । प० वनारप्तीदासनी कहते हैं कि--- 


“सुदुगुरु कहै सहञ्मका धंधा, घादविवाद करे सो अन्धा!! 
“'द्ोजी जीवे वादी मरे ।”! 


सत्यकी णोध करनेवाला धर्मजीवन प्राप्त करेगा श्रौर वाद- 
विवाद करनेवाला ससारमें भटकेगा । णास्त्रोक) प्रयोजन तो अ्रपने 
ज्ञान स्वभावका निर्णय करना है, वह नही करता । “भ्रादि पुराण” मे 
कहा है कि तत्वज्ञानके बिना मात्र शास्त्र पढे वह श्रक्षरम्लेक्ष है। 


छघास्त्र कहते हैं कि प्रथम दृष्टि वदलना चाहिये | पर्यायज्ञान होता 
प्रावश्यक है । जो पर्याय मात्र परका ज्ञान करती वह बदलकर स्व 
का ज्ञान करे वह पर्यायज्ञान है। यह ज्ञान सामथ्यंकी बात है । 
श्रुतज्ञानकी स्व-पर प्रकाशक पर्याय हो वह सच्ची है । जो पर्याय राग 
में भ्रटके वह पर्यायज्ञान नही है ज्ञानपर्याय एक सम्रय में स्व-परको 
जाननेकी शक्तिवाली है,--ऐसा न मानकर मात्र रागको भथवा पर 
को जाने वह पर्यायज्ञान नही है । श्रीमदु राजचन्द्जी ते पर्यायज्ञान 
शुब्दका उपयोग किया है। पर्यायमे स्व-पर प्रकाशक ज्ञान सम्यक्‌ 
प्रगट न हो, तत़तक पर्यायज्ञान सच्चा नही है। ज्ञान पर्यायका स्व- 
भाव स्व-पर प्रकाशक है'। “समयसार” गाथा १५ मे कहा है कि--- 
भावश्वुतज्ञान पर्याय स्वसहित परको जानती है,-ऐसा जो न जाने 
वह मिथ्याहष्टि है । 
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शास्त्राभ्यास अपने ज्ञानलाभके लिये दे, मात्र दूसरोंको 
सुनाने के लिये नहीं | 


अज्ञानी शास्त्र पद लेता है, किल्तु यह चही जानता कि उनका 
क्या प्रयोजन है । शास्त्राभ्यास करके श्रपने मे स्थिर होना शाख्रोका 
प्रयोजन है, उसे सिद्ध न करे श्रौर दूसरो को सुनानैका श्रभिप्राय हो 
झथवा यह श्रभिप्राय रखे कि व्यासख्यान-शैली सुधर जायगी, तो वह 
मिथ्यादृष्टि है । वहाँ दूसरो को उपदेण देने का भ्रभिप्राय है ।--जसे 
किसी को बडी निधि-लक्ष्मी की प्राप्ति हो जाये, तो उस बात की 
वह बाह्ममे घोषणा नही करता, तथापि उसका व्यय देखकर धनवान- 
पनेकी प्रतीति हो जाती है, उसीप्रकार जिसे श्रात्माका भान हो तो 
वह छिपा नही रहता ।। श्रज्ञानी तो दुनिया को समझाने जाते हैं भौर 
मानते हैं कि बहुत से लोग समझ जायें तो ठीक हो । करोडो लोग 
मानने लगें तो श्रपनी बात सच्ची है--ऐसा वे मानते है । बहुत से 
लोग उन्हे मानने लगें तो सन्तुष्ट होते है। क्या बहुत से लोग मानने 
लगे तो श्रपने को लाभ है ” और कोई न माने तो हानि है ? 
नही, ऐसा नही है । सामनेवाले जीव अपने कारण धर्म प्राप्त करते 
है और अपने मे धर्म होता है वह अपने कारण होता है। श्रपने को 
राग होता है, किन्तु राग से पर को या अ्रपने को लाभ नही है । 
श्रपनी पर्याय से भ्रपने को लाभ-हानि है, पर की पर्याय से श्रपने को 
किचित्‌ लाभ-हानि नही है--ऐसी उसे खबर नही है । 


उपदेश देने से श्रच्छा श्राहार श्रादि मिलेगा श्रौर श्रमेक सुविधाएँ 
प्राप्त होगी--ऐसी दृष्टि मिथ्या है, उसकी हृष्टि झ्रात्मा पर नही है । 
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दूसरे की पर्याय श्रपने से नही होती । ज्ञानाभ्यास तो शअ्रपने लिये 
किया जाता है, विकल्प के समय वाणी निकलना हो तो निकलती है 
भ्रौर उसका निमित्त पाकर पर का भला होना हो तो होता है, किन्तु 
श्रपने उपदेशसे पर जीव घधमं प्राप्त करता है-ऐसी मान्यत्ता मिथ्या है। 


दूसरे लोग उपदेश सुनें उससे इस श्रात्मा को लाभ नही है, 
किन्तु अपने ज्ञान की नि्ंलता से अ्रपने को लाभ है। कोई न सुने 
झौर न समझे तो विवाद क्सि लिये करता है ? श्रनन्त तीर्थंकर हो 
गये हैं किन्तु सब को मोक्ष प्राप्त नही हुआ । सव श्रपनी २ योग्यता 
से समभते हैं, इसलिये पर की श्रावश्यकता नही है । धास्नों का भाव 
समभकर अपना भला तो करता नही है भौर मात्र शास््रोमें ही तत्पर 

रहता है, वह मिथ्याहृष्टि है । 

>< >८ ८ 
[ वीर सं० २४७६ चैत्र कृष्णा १४ दनिवार ता० १४-३-५३ _] 
शास्त्र पदने का प्रयोजन 


श्रनादिकालसे श्रज्ञानी जीव यथ्यथ तत्त्वार्थ श्रद्धान नही करता । 
वह ज्ञान में क्या भूल करता है ?-वह बतलाते हैं। शाख्र पढ जाता 
है, कितु पभ्रात्मा परद्रव्य से भिन्न है--ऐसी प्रतीति करना शास्त्र पढने 
का प्रयोजन है वह नही करता । दया पालन में धर्म मानने को शास्त्र 
नही कहते | छाख्रो का प्रयोजन बवीतरागता है उसे वह नहीं 
समभता । 

अपना आत्मा जड की क्रिया शौर शुभाशुभ विकार से रहित 
घुद्ध है--ऐसी प्रतीति करना चाहिये, किन्तु उस प्रयोजन को वह 
सिद्ध नही करता । कुछ लोग न्यायश्ञास्त्र शर व्याकरणादि में बहुत- 
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सा समय व्यतीत कर देते हैं कितु उसमे श्रात्महितका निरूपण नही 
है । इनका प्रयोजन तो भ्रपने मे श्रधिक बुद्धि हो और समय भी हो 
तो उसका अभ्यास करना चाहिये, किन्तु श्रल्प बुद्धि हो और मात्र 
व्याकरणादि मे रुका रहे तो श्रात्म हित नही हो सकता । पुनश्च, 
कुछ लोग कहते हैं कि 'भ्रष्टसहश्री' श्रादि मे छायावाद भरा पडा है, 
भ्र्थात्‌ एक द्रव्य दूसरे द्रव्य पर प्रभाव डालता है, किन्तु यह बात 
सच्ची नही है । एक द्रव्य दूसरे द्रव्य पर कभी प्रभाव नही डालता; 
किन्तु एक मे कार्य हो उस समय जिस पर श्रनुकुलता का शआ्रारोप श्राता 
है ऐसे दूसरे पदार्थ को निमित्त कहा जाता है। 


यहाँ कहते हैं कि न्‍्याय-व्याकरण, काव्यादि छ्ास्त्रो में श्रात्म- 
हित का निरूपण नही है । उन्तका प्रयोजन इतना है कि भ्रपनी बुद्धि 
बहुत हो तो उनका थोडा-बहुत भ्रभ्यास करके फिर आात्महितसाधक 
शास्त्रो का अध्ययन करना चाहिये । 


सस्कृत भ्रादि जानता हो तभी न्‍्यायकरी समभ सकता है-ऐसा नही 
है। यहाँ कहते है कि श्रपने मे बुद्धि अधिक हो तो सस्कृत श्रादि 
सीखना चाहिये श्रोर फिर सत्समागम से द्रव्यानुयोग के श्ास्त्रो का 
अ्रभ्यास करना चाहिये, बुद्धि भ्रल्प हो तो श्रात्महित साधक सरल 
शासत्रों का अध्ययन करना चाहिये । श्रात्मा स्वय ज्ञायकस्वभावी है, 
पर्याय मे दया-दानादि के परिणाम होते हैं वह विकार है, स्वय 
विकार रहित है उसका निर्णय सुगम शाहचन्र द्वारा करना चाहिये । 
मोक्षमा्ग प्रकाशक आदि सुगम शास्त्र हैं, उनका श्रभ्यास करना 
चाहिये । सस्क्ृत व्याकरण श्रादि पढते-पढ़ते आयु पूर्ण हो जाये ऐसा 
नही करना,--प्रयोजनभूत विषय का ही श्रभ्यास करना चाहिये । 
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तत्त्वज्ञान की प्राप्ति न हो सके--ऐसा नही करना चाहिये | यहाँ 
तत्त्वज्ञान शब्द लिया है क्योकि तत्त्वाथंश्रद्धान सम्यग्दर्शन है। सातो- 
तत्त्व भिन्न भिन्न हैं ऐसा जानना चाहिये । 


दया-दानादि के परिणाम चंतन्य के परिणाम हैं। पर्याय दृष्टि 
से जोव के साथ उनका श्रनित्यतादात्म्य सम्बन्ध है । द्रव्य दृष्टि से 
वे जीव के नही हैं, क्योकि जोव मे से निकल जाते हैं,-ऐसा समभना 
चाहिये | ऐसा न समझे तो व्याकरणादि का श्रभ्यास व्यथं है । 

प्रशन --तो क्या व्याकरणादि का श्रभ्यास नही करना 
चाहिये ? 

समाधान'---भाषामे भी प्राकृत, सस्क्ृतादि के ही छाब्द हैं, वे 
अ्पशभ्र श सहित है, भिन्न-भिन्न देशो में भिन्न-भिन्न भाषा है। महान 
पुरुष अपभ्र श क्यो लिखते ? वालक तो तोतली बोली बोलता है, 
किन्तु बडे तो नहीं बोलते । शर कानडी भाषा वाले हिन्दी भाषा 
नहीं समझ सकते, एक-दूसरे की भाषा नहीं समभते, इसलिये 
आचार्यों ने प्राकृत सम्कृतादि छुद्ध शब्द रूप ग्रन्थोी की रचना की, 
तथा व्याकर्ण बिना शब्दो का श्रर्थ यथावत्‌ भासित नही होता और 
न्याय के बिना लक्षण परीक्षा नही हो सकती । व्याकरण के बिना 
झ्र्थ नही जाना जाता इसलिये अभ्यास करने को कहा है। भाषा मे 
भो थोडी बहुत श्राम्ताय का ज्ञान होते ही उपदेश हो सकता है, 
किन्तु उनकी श्रधिक श्राम्नाय से बराबर निर्णय हो सकता है । 

ज्ञानादि जीवका स्वभाव है रागादि पर्याय मे होते हैं, किन्तु वे 
भ्रात्मामें से निकल जाते हैं इसलिये जीव का स्वरूप नही है । प्रत्येक 
की परिणमन शक्ति स्व से है पर से नही है । पानी है, वह अपने 
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कारण उष्ण होता है तब अ्रग्नि को निमित्त कहा जाता है |--ऐसे 
न्याय सादी भाषामे भी लिखे हो तो प्रयोजन समभ में ञ्रा जाता है। 
श्रग्नि भर पानी के परमाणु मे अन्योन्य अभाव है । भ्रर्ति पानी का 
स्पर्श नही करती । श्रज्ञानी मानता है कि श्रग्नि श्राई इसलिये कपड़े 
जल गये--यह वात मिथ्या है। कपडे उनके श्रपने कारण जलते है 
उसमे अग्नि निमित्त है। निमित्त का ज्ञान कराने के लिये व्यवहार 
कहा है । व्यवहार से कहा जाता है कि ग्रुरु से ज्ञान हुआ, किन्तु एक 
द्रव्य की पर्याय दूसरे द्रव्य की पर्याय का स्पर्श नही करती । क्योकि 
स्व-चतुष्टय में पर-चतुष्टय का त्रिकाल श्रर्भाव है प्रत्येक द्रव्य अपने 
प्रपने भ्रनन्त ग्रुणो का और शअ्रपनी पर्यायो का स्पर्श करता है, किन्तु 
परद्रग्य की पर्याय का कभी स्पर्श नही करता ।“-यह महान न्याय 
है, समयसार गाथा ३, की टीका मे यह कहा है । 

प्रत्येक श्रात्मा ओर परमारु स्वतत्र हैं, वे अपने धर्मों का स्पर्सा 
करते हैं, किन्तु परस्पर एक-दूसरे का स्पर्श नही करते । वस्त्रका 
प्रत्येक परमाणु अपने भ्रपने अस्तित्वादि मुणो का स्पर्श करता है, 
किन्तु भ्रग्ति के परमाझु का स्पर्श नहीं करता । एक परमाणु दूसरे 
परमाणुका स्पर्श नही करता वही प्रत्यक्ष दिखलाई देता है। सयोग 
श्राये तो परिणमन हो---इस हृष्टि मे भूल है। प्रत्येक श्रात्मा श्रौर 
परमाणु अपनेमे स्व-शक्तिसे ही परिणमित होता है इसलिये लोकमे 
छहो द्रव्य सर्वत्र सुन्दर है। एक द्रव्य दूसरे द्रव्यका स्पर्श नही करता। 
कर्म अनन्त परमाशुओ्रोका स्कन्ध है, वह कभी श्रात्माका स्पर्श नही 
करता । कम का उदय जड है, वह श्रात्मा का स्पर्श नहीं करता । 


एक द्रव्य दूसरे का कुछ करता है ऐसा जो मानता है वह अपनी दृष्टि 
बविग्राडनेवाला है । 
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आत्मा पर जड़ कर्म या प्रभाव नहीं है। 
प्रदम --फर्म का भ्रभाव तो पडता है न ? 


उत्तर --प्रभाव का प्रय क्‍या ? एक द्रव्य का दूसरे द्रव्य में 
प्रवेश होता है ? नहीं होता । एक-दूसरे मे एक-दूसरे फी छाया नही 
पढ़ती । एक परमाणु दूसरे परमाणु में जाता है ? सपी परमाणु 
परूषी प्रात्मा का स्वर्ग करता है ? नही, कर्म का प्रभाव भ्रात्मा में 
मानना यह मूल में भूल है। भ्रशानी को सच्ची बात्त सुनने में भी 
प्रभाद प्रामा है। बालक भ्रौर प्रज्ञानी सब कहते है कि कुम्हारके 
फारण धड़ा चनता है । पषण्टित कहते हैं कि निमित्त श्राये तो घडा 
बनता है भौर युम्हार भी कहता है कि में श्राया इसलिये घडा बना, 
इम भपेक्षा से दोनों समान हैं। कुम्हार को घड़े का कर्ता कहना वह 
नमथामास है। परचाध्यायी में वह बात लिसी है| कुम्हार घड़े का 
युछ नही करता । जब मिट्टी श्रपने क्षणिक उपादान के कारण घट 
ग्रादि मप पर्िणिमित हो, तब कुम्हार को निर्मित्त कहा जाता है । 
मिट्टी में प्रदेशत्व गुण है, उसीके कारण उसकी भ्राकार रूप भ्रवस्था 
हो जाती है | उसीप्रकार प्रात्मा का आकार दारीर के कारण नही 
है । घरीर स्थूल बना इसलिय प्रात्मा का श्राकार स्थूल हो गया--- 
ऐसा नही है। ग्रात्मा और घरीर का पश्राकार स्वतप्न है। शरीर 
दुबला होने पर श्रात्मा के प्रदेश भी सकुचित हो जाते हैं वहाँ भ्रात्मा 
भ्पने कारण स्वय सक्ुचित होता है। चालू देश भापा में भी ऐसे 
सिद्धान्त समझे जा सकते हैं । 


प्रदन --ऐसा है तो प्रव सादी भाषा मे ग्रन्थ क्यो रचते हो ? 
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समाधान:--क्राल दोप़ से जोव्ो की मन्द बुद्धि है। जीवो की 
ऐसी अपनी योग्यता है उसमे काल को निमित्त कहा जाता है। 
प्चमकाल है इसलिये केवलज्ञान नही है--ऐस। नही है । श्रपने कारण 
केवलज्ञान नही होता तब काल को निमित्त कहा जाता है। श्रज्ञानी 
समभता नही है शौर काल क़ो दोप देता है । वह कहता है कि 
ज्ञानावरणीय कर्म के कारण ज्ञान-हीन हो गया है, किन्तु ऐसा नही 
है; जब अपने कारण ज्ञान को हीन बनाता है तुब ज्ञानावरगणीग्र को 
निमित्त कहा जाता है । ज्ञानावरणीय क़र्म की पर्याय कभी ज्ञानका 
स्पर्श नही कर॒ती। प्रत्येक पदार्थ अपने मे प्रतिसमय कार्य करता है। 
काल अ्रचेतन है, वह दूसरे को प्रिणमित नहीं करता । यदि काल 
पर को परिणमित॒ करता हो तो, निग्रोद के ज़ोव को सिद्ध दशारूप 
कर देना चाहिये, किन्तु ऐसा नहीं होता | चियोदिया भ्रपने कारण 
निगोद दशारूप परिणमित होता है, तव काल निमित्त है। सिद्ध 
विराजमान हैं उस क्षेत्र में चिगोदिया भी हैं, उत्त प्रत्येक का परि- 
णमन स्वतत्र है । काल ने क्या किया ? जो जीव अ्रपने कारण जैसी 
अवस्था धारण करता है उसका श्रारोप काल पर आता है। भ्राज- 
कल जीव मन्दबुद्धिवाले हैं, जितना ज्ञान होगा उतना तो होगा,“ 
ऐसे श्रभिश्राय से म्ोक्षमार्ग प्रकाशक रूप भाषा ग्रत्थ की रचना करते 
है । जो व्याकरणादि का भ्रभ्यास नही कर सकृतै उन्हे सरल शास्त्र 
पढ़ना चाहिये । जो मात्र छाब्दो के श्र्थे के लिये व्याकर॒णादि पृढते 
हैं उन्हें पाण्डित्य का श्रभिमान है, और जो मात्र वाद-विवाद के 
लिये पढते हैं, उन्हें लौकिक प्रयोजन है| चतुराई बतलाने के लिये 


पढे तो उसमे आत्मा का हित नही है । व्याकरण, न्याय श्रादि का 
हो सके उतना थोड़ा-बहुत॒ भ्रभ्यास करके जो श्रात्मा हित के लिये 
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तत्त्वो का निर्णय करे उसीको धर्मात्मा पण्डित जानना | प्रत्येक द्रव्य 
स्वतत्र है, कोई किसीको उपकारी नही है--ऐसा समभना चाहिये | 
तत्त्वाथंसूत्र के एक सूत्र में श्राता है कि पुदुगल झात्मा का सुख-दु ख 
में उपकार करता है, उसका यह श्रर्थ है कि-श्रात्मा श्रपने से सुख- 
दुख उत्पन्न करता है तब पुद्गल को निमित्त कहा जाता है। श्रौर 
कहा है कि---पुदुगल मरण मे उपकार करता है। शभ्रात्मा की शरीर 
के साथ रहने को स्थिति पूण होने पर शरीर छूट जाता है। प्रात्मा 
फी स्थिति स्वतत्न है, श्रामु कर्म स्वतत्र है श्रौर शरीर की पर्याय॑ 
स्वततन्न है। कोई किसी के श्राघीन नही है। श्रायु कर्म पूर्ण हुशा 
इसलिये दरीर छूट गया ? नही, सब स्वतत्र हैं । 


यहाँ कहते हैं कि--जो तत्त्वादि का निणंय करता है उसीको 
घर्मात्मा पण्डित जानना | द्वव्य-ग्रुण-पर्याय सब स्वतत्र हैं--ऐसा 
समभेना चाहिये | ऐसा निरुंय न करे तो मिथ्यादृष्टि है । 
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चारों अज्ञयोगों के अभ्यास का प्रयोजन 


प्रतिमा की स्थापना भ्रादि करता है उसे पुण्य होता है;।--ऐसां 
निरममित्त का कथन करके शास्त्र में घुभ परिणाम का वर्णन किया है; 
किन्तु उससे घर्मं होता है ऐसा नही है। निर्दोष श्राहार करने से 
सवर-निर्ज रा होती है भ्रौर सदोप श्राहर से पाप लगता है,--ऐसा 
कोई कहे तो वह वात मिथ्या है। कोई ऐसा कहे कि--अंनुके म्पी- 


हर 5, 
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बुद्धि से श्रविरति को आहार दे वह पापभाव है--यह बात भी 
मिथ्या है, क्योकि अनुकम्पा से श्राहार देने में तो प्रण्य बन्ध होता 
है--इसे भी वह नही समभता, श्रौर चरणानुयोग में ऐसे शुभ भाव 
का कथन किया हो उसे घ॒र्म माने तो वह भी मिथ्याहृष्टि है; उसे 
पृण्य-पाप के स्वरूप की खबर नही है । 


करणानुयोग में मार्गशास्थान श्रादि का वर्णन किया है। वहाँ 
भेद से कथन होता है। उस भेद को समभकर श्रभेद दृष्टि करना 
वह करणातुयोग का प्रयोजन है। उसे न समझे और मात्र भेद में 
ग्रटक जाये तो वह भिथ्यादृष्टि है। द्रव्यसग्रह की टीका में कहा है 
कि-हाथ पैर की क्रिया आ्रात्मा व्यवहार से भी तीनकाल मे नही 
कर सकता। ज्ञानावरणीय कर्म फे कारण ज्ञान की पर्याय रुकती है- 
ऐसा नही है । समयसार मे कहा है कि चौदह ग्रुणस्थानो का भेद से 
कथन किया है वह भी श्रात्मा का स्वरूप नही है । 


द्रव्यानुयोग का श्रभ्यास करके, श्रात्मा एकान्त छुद्ध ही है भौर 
पर्याय मे विकार है ही नही,--ऐसा माने तो वह द्रव्यानुयोग के 
यथाथे श्रर्थ श्रोय प्रयोजन को नहीं समझता । प्रथम श्रात्माका यथार्थ 
स्वरूप समझा हो, फिर उसे स्वरूप मे विशेष स्थिरता हो तो उसे 
चारित्र दशा कहा जाता है । पर्याय मे जो निमित्त-नैमित्तिक सबंध 
है उसका ज्ञान गोम्मटसार मे कराया है, और द्रव्यानुयोग शास्त्र मे 
पर्याय आदि के भेद का आश्रय छोड़कर अभ्रमेद स्वरूप का अ्रवलम्बन 
करो-ऐसा कहा है । शास्त्र मे ऐसा कथच श्राये कि--ज्ञानावरणीय 
कर्म से आत्मा का ज्ञान रुकता है, तो वह निमित्त का कथन है । 
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मोहनीयकर्म के कारण रागद्वेप होता है--ऐसा है ही नही । रागद्वेप 
में वह निमित्त मात्र है--ऐसा बतलाने के लिये वह कथन किया है। 
चारो प्रनुयोगो का तात्पयं वीतरागता है। जिन श्ास्त्रो मे तीन 
लोक का निरूपण हो, उनका श्रभ्यास करता है, किन्तु उनके प्रयो- 
जन पर विचार नही करता, मेदज्ञान द्वारा स्वसन्पुख अ्रभेद दृष्टि 
नही करता, शुद्धोपपोग नही करता, उसे कुछ भी लाभ नही होता । 
शास्त्रों का अ्रभ्यास करे किन्तु उनके प्रयोजन का विचार व करे तो 
चह मिथ्यादुप्टि है । 


सिद्धचक्र की पूजा करने से कुछ रोग दूर हो जाता है--ऐसा 
कथन शास्त्र में निमित्त से श्राता है, उसे कोई यथार्थ ही मान ले तो 
वह मिथ्यादृप्टि है, पुराणों में पुण्य-पाप के फल का कथन है, उसमे 
जो पुण्य के फल को हित्तहूप श्रच्छा माने वह कथानुयोग का प्रयो- 
जन नही समभता | और चरणानुयोग में पुण्य-पाप के परिणामका 
वर्णन किया है, उसमे पृण्य परिणाम से धर्म होता है--ऐसा माने 
तो वह चरणानुयोग के प्रयोजन को नही समभता । पुनश्च, करणा- 
नुयोग के भ्रभ्यास से आत्मा का हित होता है--ऐसा जो मानता है 
वह करणानुयोग के प्रयोजन फो नहीं समभना। श्रात्महित के लिये 
अपने भ्रमेद स्वरूप का भ्रालम्बत करना चाहिये ऐसा ही तीनो शनु- 
योगो का प्रयोजन है,--उसे नहीं समभता इसलिये मोक्षमार्ग की 
प्राप्ति नही होती । 


श्रव, तत्त्वज्ञान का कारण द्रव्यानुयोग के भ्रध्यात्म शास्त्र हैं, 
उनका श्रभ्यास नही करता, यदि श्रम्यास करता है तो विपरीत 
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करता है, इसलिये वह मिथ्यादृष्टि रहता है कई लोग ऐसा कहते हैं 

कि--समयसार शास्त्र तो मुनियों के लिये है, उच्च दक्षा होने पर 

पढने योग्य है--ऐसा कहकर द्र॒व्यानुयोग के श्रभ्यास का निपेघ करते 

हैं। भ्ौर द्रव्यानुयोग का श्रभ्यास करके भी जो स्वानुभव का अत्तर्‌- 

पुरुषार्थ नही करता, भ्रपता और पर का यथार्थ निर्णय नही करता, 

भ्राश्रवादि को यथावत्‌ नहीं जानता वह मिथ्यादृष्टि है। यहाँ, 

सम्यग्ज्ञान के हेतु श्रज्षानी की कंसी अ्रयथार्थ प्रवृत्ति होती है उसका 

कथन है। उसमे ऐसा कहते हैं कि कदाचित्‌ कभी श्ञास्त्रपाठी श्रज्ञानी 

सुख से ऐसा भी कथन करे कि--पूर्व काल मे जिसने ज्ञानी के पास 

सत्‌ श्रवण किया है वैसे योग्य जीव को सम्यरदर्शन हो जाये । 

अध्यात्म शास्त्र पढ़कर भी यथार्थ निर्णय नही करता उसका यहाँ 

वर्णन है, किन्तु सम्यग्दशेन किसके न्िमित्त से होता है>- यह वात 

नही कहता है। नियमसार गाथा ५३ मे कहा है कि सम्यग्दशशन प्राप्त 

करने में प्रथम निमित्त यथार्थ ज्ञानी का ही उपदेश होता है। 
श्रीमदु ने भी कहा है किः-- 

“बुझी चहत जो प्यास को, है बृभन की रीत, 
पावे नहिं गुरुगम बिना, एही अनादि स्थित ।”! 
4 >८ >< 
[ वीर स० २४७६ चंत्र शुक्ला २ मगलवार ता० १७-३-५३ ] 
देशनालब्धि में सम्यग्ज्ञानी ही निमित्त होत हैं 

भ्ज्ञानी मिथ्यादृष्टि सात तत्त्वों का यथाथे ज्ञान न करे और 

स्वय जेनी है ऐसा माने, तो वह जैनी नही है, मिथ्याहष्टि अजैनी 

. है। ऐसा जीव शास्त्राभ्यास करके मुख से कदाचितु ऐसा भी उपदेश 
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फरता हे कि जिसका उपदेश-दूसरे जीव को सम्यग्हृष्टि होने में 
परपर निमित्त हो जाते हैं। उस्ते स्वयं तो सम्यस्ज्ञान नही है, किन्तु 
किसी समय थाल्न की ऐसी बात भी करता है कि जिसे सुनकर 
दूसरे जीव सम्यग्हृष्टि हो जाते हैं। वहाँ ऐसा सिद्धान्त सिद्ध नही 
करना है कि मिथ्याहप्टि के निमित्त से सम्यस्दर्शन होता है, किन्तु 
है सिद्ध करना है कि मिथ्याहृष्टि घास्प्रो का खूब भ्रभ्यास करता है 
तथापि उसे मसम्यस्न्ञान नही है। प्रज्ञानी के निमित्त से कभी कोई 
जीव सम्यग्दर्धान प्राप्त नही कर सकता । देशनालब्पिमे साक्षात्‌ ज्ञानी 
ही निमित्त होते हैं। जिसे पहले देशनालब्धि प्राप्त हुई हो 
घह जीव विचार करता है कि यह उपदेदक भिथ्याहप्टि है, इसे तत्त्वो 
का सच्चा भाव भासित नही हुमा है ।--ऐसा विचार कर स्वय 
सम्यग्दष्टि हो जाता है। जिसने पहले कभी निश्चय सम्यस्ज्ञानी के 
पास श्रवण न किया हो, देशनालब्धि प्राप्त न हुई हो, वह जीव मिथ्या- 
हृष्टि का उपदेश सुनकर कदावि सम्यग्हप्टि नही हो सकता । 
नियमसार गाथा ५३ की सरक्ृत टीका मे कहा है कि सम्यशग्ज्ञान 

की प्राप्ति मे मसम्यसनज्नानी ही निरमित्त होते हैं। श्रनादि जेनदर्शन 
में ऐसी मर्यादा है कि सम्यग्ज्ञानीके निमित्त बिना तीन कालमें सम्य- 

ग्दर्शन नही हो सकता । जैसे-जब चिदानन्दफे श्रभुभव से छट्ठा- 

सातर्वा गुणस्थान प्राप्त होता है तब बाह्यमे सहज ही शरीरकी नग्न- 

दशा हो जाती है, द्रव्यलिंग (-नर्नदद्या ) के श्राधीन भावलिग 

(-प्ुुनिदणा ) नही है, किन्तु ऐसा सहज निमित्त-न॑मित्तिक सम्बन्ध 
होता है, उसीप्रकार सम्यग्दर्शन भ्राप्त करमेवाले जीव को सम्य- 

ज्ञानी ही निमित्त होते हैँ; किन्तु सम्यग्दर्शन निमित्ताधीन है+-- 

ऐसा नहीं है। 
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द्रव्यलिग हो श्र भावलेग न हो--ऐसा होता है, किन्तु भाव- 
लिंग हो वहाँ द्रव्यलिग न हो--ऐसा कदापि नही होता । देशनालब्धि 
प्राप्त हुई हो श्रोर सम्यग्दशंन न हो--ऐसा हो सकता है, कितु जिसे , 
सम्यग्दर्शन हो उसे पहले देशनालब्धि प्राप्त न हुई हो--ऐसा कदापि 
नही हो सकता, तथापि देशनालब्धिमे निमित्त तो सम्यग्ज्ञानी ही 
होते हैं--ऐसा निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध होता है। जैसे गमन- 
रूप क्रियामे निमित्तरूप धर्मास्तिकाय ही होते हैं इसप्रकार देशनालब्धि 
में प्रथम निमित्त तो सम्यग्ज्ञानी ही है जिससे पहले देशनालब्धि 
प्राप्त की है भौर फिर चिरकालके वाद स्वय ही विचार करके 
सम्यग्दशेन प्राप्त करे उसे निसर्ग सम्यर्दर्शन कहते है| श्रधिगम या 
निसर्ग किसी भी सम्यर्दर्शनमे पहले निमित्तरूपसे सम्यग्ज्ञानी न 
मिले हो, ऐसा कभी नही होता; तथापि वह दोनो प्रकारका सम्य- 
ग्दर्शन निमित्तके कारण होता है---ऐसा नही है । 


यहाँ तो कहते हैं कि--मिथ्याहृष्टि ऐसा उपदेश देता है कि 
उसके निरभित्त से दूसरे जीव सम्यग्हृष्टि हो जाते हैं। यहाँ यह बात 
सिद्ध करते हैं कि-मिथ्यादृष्टि ने शास्राभ्यास करके इतनी घारणा 
की होती है कि-दूसरे जीवने स्वय पूर्वकालमे सम्यरज्ञानी के निकट 
सुना हो तो, उसे याद करके ( पूर्वेकी देशनालव्धिवाला वह जीव ) 
सम्यग्हृष्टि हो जाता है, तब वह निमित्त है ।--इततनी बड़ी शाम्नोकी 
धारणा उसके होती है | तथापि वह मिथ्यादृष्टि रहता है। मिथ्या- 
दृष्टि के निमित्त से भी सम्यग्दर्शन होता है --ऐसा नही कहते । 


भ्रनतबार जास्त्रपाठी हुआ, अनंतवार भगवानके समवश्वरण भे 
' गया, अ्रततबार द्रव्यलिग भी घारण किया, किन्तु स्वय कौन है 
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श्रौर पर कौन है, उसका यथार्थ ज्ञान करके पराघधीन दृष्टि नही 
छोडी । निश्चय श्रात्मस्वभावको नही जाना इसलिये व्यवहार भी 

सच्चा नही कहलाता | कार्यकी प्राप्ति नही हुई, तो कारणकी भी सच्ची 
प्राप्ति हुई नही कहलाती । कार्य हो तो कारण कहलाता है । प्रत्येक 
पदा्थंका स्वतन्न परिणशामन हो रहा है। श्ात्मामे दर्शन नामका ग्रुण 
है, उसमे से सम्यग्दर्शनरूपी पर्याय प्रगट होती है, किन्तु निमित्त के 
कारण सम्यग्दर्शन प्रगट नही होता। आत्माके श्रद्धान ग्रुणकी 
विपरीत पर्याय मिथ्यात्व है, सीधी पर्याय सम्यकत्व है । 


झात्मा स्वय पुरुपाथंसे सम्यवत्वकी प्राप्ति करता है तब पाँचो 
समवाय होते हैं | पुरुषार्थ, स्वभाव, काल, नियत श्रौर कर्म का प्रभाव 
यह पाँचो समवाय एक समयमे होते हैं। जैसे--कोई वालक स्त्रीका 
स्वाग धारण करके ऐसे गीत गाये कि जिसे सुनकर श्रन्य स्त्री-पुरष 
कामरूप हो जायें, किन्तु धालक तो जैसा सीखा वैसा करता है, 
उसका भाव उसे भासित नही होता, इसलिये वह स्वय काम!सक्त 
नही होता। स्त्रीका वेश घारण करता है कितु अ्रतरमे कुछ नही 
होता । उसीप्रकार शभ्रज्ञानी जैसा सीखा वैसा बोलता है, किन्तु उसे 
स्वय मर्म भासित नही होता । यदि स्वयको उसका श्रद्धान हुआा 
होता तो भ्रन्य तत्त्वका श्रश श्रन्य तत्त्वमे नहों मिलाता, किन्तु उसे 
उसका कोई ठिकाना नही है। 


यहाँ कोई प्रइेन करता है कि--पश्रज्ञानीके ज्ञान तो इतना होता 
है, किन्तु जिसप्रकार श्रभव्यसेतको श्रद्धान रहित ज्ञान था वैसा 


होता है ! 
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उत्तर--वह तो पापी था, उसे हिसादि प्रवृत्तिका भय नहीं था। 
किन्तु किसी भिथ्यादृष्टिके शुक्ललेश्या होती है श्रौर उससे अर वेयक 
भी जाता है, किन्तु उसे तत्त्वश्रद्धान सच्चा नही हुआ है। श्ात्माका 
यथार्थ भावभासन नही करता, इसलिये वह मिथ्याद्प्टि रहता है । 


0 ८ 0 
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श्रात्मामे इच्छा हुई इसलिये पैसा श्राता है--ऐसा माना जाये 
तो प्राश्नव तत्व श्रौर श्रजीव तत्त्व एक हो जाते हैं, दो तत्त्व भिन्‍न 
नही रहते । कर्मका उदय श्राया वह श्रजीव तत्त्व है, उसके कारण 
विकार का होना मानें तो दो तत्त्व भिन्‍न नही रहते । सम्यग्दृष्टि 
एक तत्त्वका श्रश दूसरे तत्त्वके श्रद्य मे नही मिलाता | यह बात 
बड़ी शातिपूर्वक सुनने जैसी है। प्रवचनसारमे श्री कुन्दकुन्दाचाये 
देव ने कहा है कि--जिसे श्रागमज्ञान ऐसा हुभ्रा हैँ कि जिसके 
द्वारो सर्व पदार्थोको हस्तामलकवत्‌ जानता हूं , तथा ऐसा भी जानता 
है कि इसका जाननेवाला मे हैँ, किन्तु “में ज्ञानस्वरूप हूँ--ऐसा 
अपने को परद्रव्यसे भिन्‍न मात्र चैतन्य द्रव्य श्रनुभव नहीं करता, 
इसलिये श्रात्मज्ञानबून्य श्रागमज्ञान भी कार्यकारी नही है ।---इस- 
प्रकार सम्यर्न्नानके हेतु जन शास्त्रोका श्रभ्यास करता हूँ तथापि 
उसे सम्यर्शान नही हू । 


अ्नन्तबार ऐसा आगमज्ञान हुआ कि बाह्यमे कोई भूल दिखाई 
नदे। भ्रव तो श्रागमज्ञानका भी ठिकाना नही है । जो श्रागमसे 
विरुद्ध प्रपणा करता है वह तो मिथ्यादृष्टि है ही, किन्तु यहाँ तो 
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भ्रागमज्ञान किया, पचमहात्रत प्रनन्तवार पाले, तथापि रागसे रहित 
प्रात्मा चेतन्यमूत्ति ज्ञाता है उसका अनुभव नही करता, इसलिये 
वह मिथ्याहृष्टि रहा है। शष्टसहस्री, प्रमेयकमलमातेण्ड आ्रादि भ्रन्धो 
का अभ्यास करे, किन्तु यह न समझे कि उन शाखत्रोका तात्पयं क्या 
कहना, तो वह मिथ्याहष्टि है ।---इसप्रकार जो शास्त्राभ्यास करता 
है वह भिथ्यादृष्टि है। भव मिथ्याचारित्रकी बात करते हैं । 


€ 
सम्यक्चारित्र के हेत होनेवाली प्रवृत्ति 
में अयथार्थता 


व्यवहाराभासी जीवको सम्यग्चारित्रके हेतु कंसी प्रवृत्ति है वह 
ग्रव कहते हैं । घूद्रके हाथका पानी पीता है या नही ? बुद्ध श्राहार 
लेता है या नही ?--इसप्रकार बाह्य क्रिया पर ही जिसकी दृष्टि है, 
किन्तु अपने परिणाम सुधारने--बविगाडने का विचार नही है वह 
भिथ्याज्ञानी-मिथ्याचा रित्री है । यदि परिणामोका भी विचार हो तो 
जैसे भ्रपने परिणाम होते देखे उन्ही पर दृष्टि रहती है, किन्तु उन 
परिशामोकी परम्परा विचारदे हुए भ्रभिप्रायमे जो वासना है उसका 
विचार नही करता, श्रौर फल तो अभिप्रायमे जो वासवा है उसीका 
मिलता है । 

कपायमन्दतासे घर्मं होता है--ऐसी वासना मिथ्यादृष्टिको नही 
छुटती । कषाय मन्दता रही इसलिये छुद्ध श्राहार श्राया, श्रौर शुद्ध 
आहार आया इसलिये मेरा मन छुद्ध रहा-ऐसी वासना उसे नही 
छूटती । जिसप्रकार कस्तूरीकी सुगधमे रहने से बही के पृष्ठ-पृष्ठ मे 
गघ लग जाती है, उसी प्रकार बाह्य क्रियासे परिणाम सुधरते हैं भौर 
भमदकषाय होती है इसलिये धर्म होता है--ऐसी वासना श्रज्ञानी को 
नही छूटती । श्रशुभ परिणाम हुए इसलिये श्रशुद्ध श्राहार मिला 
भर छुद्ध श्राह्दर लिये इसलिये परिणाम सुधर गये-ऐसा नही है । 
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यहाँ, व्यवहाराभामी मिथ्यादृष्टि की सम्यक्चारित्रके हेतु कंसी 
प्रवृत्ति होती है उसका वर्णन चलता है । कोई भी श्रात्मा पर जीवकी 
दया नहीं पाल सवता, वयोंकि परजीवकी पर्याय परसे होती है । 
निश्चय या व्यवहारसे किसी भी प्रकार श्रात्मा पर की दयाका पालन 
नही कर सकता । आत्मामे दयाके परिणाम होते हैं परन्तु उसके 
कारण परजीव नही वचता | दयाके शुभपरिणाम हुए वह पुण्य है 
धर्म नही है, तथापि भ्रज्ञानी की दृष्टि वाह्मक्रिया पर है | 


वाह्यक्रिया सुधरमे से मेरे परिणाम सुधरते हैं प्रौर मदकपाय 
के परिणामों से धर्म होता है-- ऐसे श्रभिप्रायकी गघ बैठ जाने का 
नाम मिथ्यावासना है । ऐसी वासना रखकर वाह्ममे पचमहात्रतका 
पालन तथा दया-दानादि की चाहे जितनी क्रिया करे, और मद 
कपाय करे, तथापि उसे धर्म नही होता। में तो ज्ञायक हुँ--ऐसी 
शप्रतहं प्टि करे तो घर्म हो । 


सिद्धाचक्र विधान किया इसलिए परिणाम सुधरे--ऐसा 
मिथ्यादृष्टि मानता है। देव-ग्रुर-शाख्रकी मान्यतासे निवचय सम्य- 
गदर्शन होता है वह मिथ्यावासना है । श्रनादिकालसे जीवने क्रिया- 
काण्ड में घर्मं माना है | वाह्ममे शुद्ध क्रिया करू तो सम्यग्दर्शन प्रगट 
हो जायेगा--ऐसी जो मान्यता है वह मिथ्यावासना है । 


कुम्हार के बिना घडा नहीं होता--यह बात मिथ्या है, वह 
तो निर्मित्तका कथन है । उसीप्रकार देव-ग्रुर-शास्त्र की मान्यता के 
बिना सम्यग्दर्शन नही होता,--ऐसी मान्यताकी गहराई में भी व्यव- 
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हाश्की वासना है, वह पराश्रयकी रुचि है--मिथ्यात्व है। श्रात्मा से. 
दया-दानादिका राग होता है उसका निरचयसे शभात्मा ज्ञाता है, 
झ्रथवा एव को निर्चय नही जान सकते ऐसा जो मानता है वह 
भिथ्यादृष्टि है। वास्तवमे आत्मा निदचयसे अ्रपती ज्ञान पर्यायका 
ज्ञाता है। रागादि पर ज्ञय है। उन्हे श्रात्मा व्यवहा रसे जानता है--- 
निदचयसे नहीं । राग करू तो धर्म होता है, व्यवहार रत्नन्रय हो तो 
निश्चय रत्नन्य होता है--ऐसी मान्यता मिथ्यादृष्टि की है । 


अ्रब, कोई जीव तो कुलक्रमसे श्रथवा देखा देखी या क्रोध, 
मान, माया, लोभादिसे भ्राचरण का पालन करते हैं, उनके तो घर्मे 
बुद्धि ही नही है। जो जीव समझे विना कहे कि--हमे प्रतिमा तो 
लेना ही पड़ेगी, प्रतिमाके बिना प्रतिष्ठा नही है, तो ऐसा माननेवाले 
के धर्ंवुद्धि ही नही है, उसके श्रतर॒स्वभावका उद्यम नही है । 


त्यागी होकर पैसा मांगे, भोजनके लिये याचना करे, तो उसे 
धर्म बुद्धि ही नही है। श्रात्मा निदृत्तस्वरूप ही है,--ऐसी जिसे 
खबर नही है भ्ौर बाह्यमे निवृत्त होकर भ्रात्मामे शान्तिका होना 
मानता है, वह कदाचित्‌ मदकषायी हो तथापि उसे सम्यग्द्शन नही 
होता । निमित्त भ्राये तो श्रात्मा की परिणति सुधरे--ऐसी मान्यता 
जिसके भ्रतर मे पडी है वह भिथ्यादृष्टि है, उसे सम्यग्चारित्र नही 
होता। 


कोई जीव तो ऐसा मानते हैं कि जानने श्रौर मानने से क्या 
है, कुछ करेगे तो फल प्राप्त होगा ! भ्रज्ञानी ऐसा मानते हैं कि भ्रकेले 
ज्ञान-श्रद्धानसे कुछ लाभ नही है, कोई क्रिया करें तो लाभ होगा,--- 
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ऐसा मानकर वे ब्रतादि पुण्याश्षवकी क्रियामे ही उद्यमी रहते हैं, किन्तु 
तत्त्वज्ञानका उद्यम नही करते । जैसे हलुवा बनाना हो तो पहले घी 
में ग्राटा सेककर फिर दक्करका पानी डालकर वनाना चाहिये उसके 
बदले पहले शक्कर के पानी में श्राटा सेकने लगे तो हलुवा नहीं 
बनेगा। उप्रीप्रकार भ्रज्ञानी जीव पहले बाह्य क्रियामे--शुद्ध श्राह्रादि 
की क्रिया करने मे उद्यमी रहते है, जानने और मानने से कोई लाभ 
नही होता--ऐसा मानते हैं, श्रौर कहते हैं कि जानने के पश्चात 
भी क्रिया तो करना ही पडती है ? तो वह मान्यता मूढ जीवकी 
है, उसे खबर नही है कि सम्यग्दशत-ज्ञान-चारित्र ही मोक्षमार्गे 
है। सम्यग्दर्शतमें निविकल्प भश्राननन्‍्दका अ्रनुभव होता है, फिर 

भ्रन्तलीनता करे वह चारिन है। सम्यग्ज्ञानके बिना सम्यर्चारित्र 


नही होता । 


करनी वध्या नही है । मजदूरको मजदूरीका फल मिलता है,“ 
ऐसा मानकर जो क्रिया करता है, उसे उस क्रिया का फल चारगति 
में भटकना मिलता है । श्रीर वह कहता है कि बहुत ज्ञान हो गया 
हो तो चारित्र धाना चाहिये, किन्तु चक्रवर्ती श्रादि सम्यर्दृष्टि 
हजारो वर्ष तक ससारमे रहते हैं इस वातकी उसे खबर नही है, 
इसलिये वह मन्दकपायरूप ब्रतादिका उद्यमी रहता है, किन्तु भ्रात्मा 
को समभने का पुरुपार्थ नही करता । 


जो बहुत जानते हैं वे वडे लीसड होते हैं इसलिये बहुत नहीं 
जानना चाहिये--ऐसा वे मानते हैँ, किन्तु प्रयोजनभूत सूक्ष्म वातको 
प्रच्छी तरह जानना चाहिये । भगवान तो दया-दानादि के घुभ 
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परिणामोको भी स्थुल कहते हैं। श्री समयसार गाथा १५४ में कहते 
हैं कि--प्रत्यन्त स्थूल ऐसे शुभ परिणामों मे अ्रज्ञानी की रुचि होती 
है । शरीरादिक की क्रिया तो स्थुल है ही, उसकी तो यहाँ वात ही 
नही है, किन्तु भ्रात्मामे घ्रुभपरिणाम श्ाते हैं उन्हे श्री श्रमृतचन्द्राचार्य 
ने श्रत्यन्त स्थूल कहा है, वंयोकि वे बन्धके कारण हैं। यहाँ व्यव- 
हाराभासी भिथ्यादृष्टिका श्रधिकार है। उसमे कहते है कि--जिन 
छुम परिणामों को भगवान श्रत्यन्त स्थूल कहते हैं, उनमे भ्रज्ञानी 
मग्न रहता है। श्रात्मामे सम्यग्दर्शनादि निर्मल पर्याय होती है वह 
सूक्ष्म है, तथा भ्रात्माका त्रिकाली घुद्ध स्वभाव परम सूक्ष्म है । ज्ञानी 
के शुभपरिणामों को व्यवहार कहा है, श्रशञानी के व्यवहार नही 


होता । 


सातो तत्त्व भिन्न-भिन्न हैं, उन्हे भिन्न-भिन्न न माने भ्रथवा एक 
तत्व भी कम माने था श्रन्य प्रकार माने तो उसे सात तत्त्वो की 
यथार्थ श्रद्धा नही है । सातो तत्त्व स्वतत्र हैं,--ऐसा यथार्थज्ञान जिसे 
हुआ है उस जीवको कदाचित्‌ कुछ भी ब्रतादिक न हो तथापि वह 
अ्रसयत सम्यर्दृष्टि वाम प्राप्त करता है। इसलिये प्रथम तत्त्वज्ञान 
का उपाय करना चाहिये । आत्मा ज्ञायकमृर्ति है, उसके आाश्चयसे ही 
रागादि छूटते हैं-ऐसा माने, श्रौर जो होना हो वह होता है--ऐसा 
माने तो पर द्रव्यके कतृ त्वका भ्रभिमान छूटे बिना न रहे। कोई 
ऐसा कहे कि हम हैं तो तुम्हे ज्ञान होता है, तो वह बात मिथ्या है । 
प्रत्येक द्रव्यकी जो पर्याय होना है वह होगी ही, उसमे दूसरा कोई 
कुछ नही कर सकता,--ऐसा माने तो सच्चा पण्डित है | सर्वेज्ञने 
देखा है इसलिये द्रव्य की पर्याय होती है--ऐसा नही है, किन्तु जैसी 
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पर्याय थी, है भ्रौर होगी वैसी ही सर्वज्ञ एकसाथ प्रत्येक समयमें 
जानते हैं--ऐसा न जाने, तत्त्वज्ञान का उपाय न करे श्रौर क्रिया- 
काण्डमे लगा रहे तो वह मिथ्याचारित्र है । 

>< >< > 

[ वीर स० २४७६ चैत्र शुक्ला ६ शुक्रवार, ता० २०-३-५३ ] 

सम्यग्दर्शनरूपी ध्ूमि के विना ब्रतरूपी ब्त नहीं होता । 
श्री योगेन्द्रदेव कृत श्रावकाचारमें भी कहा है कि --- 
दसणभूमिह वांहिरा, जिय वयरुक्ख ण होंति । 


भ्रथेंः--है जीव | इस सम्यरदर्शन-भूमि के बिना ब्रतरूपी वृक्ष 
नही होता । 

भावार्थ --जिन जीवो को तत्त्वज्ञान नही है वे यथार्थ श्राचरण 
नही आचरते । यही यहाँ विज्ञेप दर्शाते हैं । 


श्रात्मा पर पदार्थों का कर्ता-ह॒र्ता नही है, किन्तु पर की क्रिया 
होती है उसमे निमित्त तो है न ?--ऐसा निमित्त हृष्टिवाले मिश्या- 
दृष्टि कहते हैं। वनारसीदासजी कहते हैं कि--“सर्व वस्तुएँ श्रसहाई 
हैं ।” इसलिये निमित्त भ्राने से वस्तु परिणमित हुई--ऐसा है ही 
नही । भ्रज्ञानी मानता है कि कषाय की मन्दता से सम्यग्दर्शन की 
पर्याय प्रगठ होती है। श्री योगीन्द्रदेव कहते हैं कि पुण्य भी पाप 
है । पाप को तो सब पाप कहते हैं, किन्तु सम्यर्दृष्टि जीव पुण्य 
परिणामों को भी पाप कहते हैं। आत्मा छुद्ध चिदानन्द स्वरूप है, 
उसमे जितने अश्रद्य मे राग की उत्पत्ति होती है उसे भगवाव हिंसा 
कहते हैं, इसलिये वह पाप है | दया के जो शुभपरिणाम होते हैं उन्हें 
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व्यवहार से श्रहिसा कहा जाता है। कपषाय मन्दताके परिणामों को 
सम्यर्दृष्टि विष मानते हैं, शुभ परिणाम भिश्चय से हिंसा कह- 
लाते हैं ? 
सदाचार-सत्‌+भ्राचार, श्रर्थात्‌ भगवान श्रात्मा सत्‌ है, उसका 
भान करके अन्तर मे आचरण करना सो सदाचार है। बाह्मक्रिया 
सदाचार नही है। एक श्रगुली को मोडना भी आत्माके हाथकी बात 
नही है । उंगली चलती है, श्रांख फिरती है वह जडकी क्रिया है; 
आत्मा उसका कर्ता नही है । शब्द होते हैं वे भाषा वर्गणामे से होते 
हैं। भ्रात्मा के विकल्पसे भाषा होती है ऐसा तो नही है, किन्तु श्रोठ 
हिलते हैं इसलिये भाषा होती है-ऐसा भी नही है, क्योकि शब्द भाषा- 
वर्गणामे से होते हैं श्रौर श्रोठ श्रादि श्राह्म रव्ंणामे से होते हैं । 
प्रत्येक व्गेणा भिन्न-भिन्न है । श्राहार वर्गंणा के कारण भाषा नही 
है, भोठो के हिलने से भाषा नही हुई | काल द्रव्य का लक्षण वतंना 
हेतु है, भौर प्रत्येक द्रव्य का स्वकाल वह उसकी वतेना है। प्रत्येक 
द्रव्य मे वर्तंता है उसमे काल निमित्तमात्र है। वे प्रति समय शअ्रपने 
स्वकाल से परिणमित हो रहे हैं । जिस समय द्रं्य की पर्याय अश्रपने 
कारण से होती है उस समय दूसरा पदार्थे निमित्तमात्र है । 
पुनरच, इच्छा हुई इसलिये भात्मा यहाँ श्राया है-ऐसा भी 
नही है, क्योकि इच्छा चारित्र ग्रुणकी पर्याय है श्नौर आात्माका क्षेत्रा- 
तर होना वह क्रियावती शक्तिके कारण है। भगवान कहते हैं कि 
तेरी शुद्धता तो बड़ी है, किन्तु तेरी शअशुद्धता भी महान है। किसी 
तीर्थकरकी शक्ति भी उसे नही बदल सकती । जीवकी इच्छा हो, 
किन्तु शरीरमे पक्षघात हो तो शरीर नही चलता, इसलिये ऐसा 
निर्णय करना चाहिये कि इच्छाके कारण शात्माका क्षेत्रातर नही 
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होता । सर्वे ग्रुण भ्रमहाई हैं। सदुपदेशके मिलनेसे श्रच्छे परिणाम हो 
जाते हैं भौर श्रतत्‌ उपदेश के कारण बुरे परिणाम होते हैं--ऐसा 
नहीं है । किसीके परिणाम उपदेश के कारण नही बदलते, इसलिये 
ऐसी मान्यता भ्रम है कि निश्वयका उपदेश मिलनेसे कोई व्यवहार 
-शुभभाव भी नही करेगा । 
ब्रह्म विलास में कहा है कि --- 
“जो जो देखी वीवराग ने, सो सो होसी दीरा रे, 
अणहोनी कबहँ न होसी, काहे होत अधीरा रे ।!! 
श्री समयसार के सर्व विशुद्ध अधिकार मे कहा है कि--“शास्ल् 
किचितृमात्र भी नहीं जानता ।॥ और श्रात्मा में किचित्‌मात्र भी 
झ्रज्ञान रहे ऐसा नही है । श्रात्माका स्वभाव तो सज्ञ भ्र्थात्‌ सबको 
जानने का है। शास्त्र में कथन तो श्रनेक प्रकारके आ्राते हैं किन्तु 
उनका आशय समभना चाहिये । | 
३4 >्< >< 
[ वीर स० २४७६ चैत्र शुक्ला ७ शनिवार, ता० २१-३-५३ ] 
श्राज प्रात काल सोनगढमें मानस्तम्भ जिन विम्ब पचकल्याणक 
उत्सवर्मे जन्म कल्याणक होने से प्रवचन बन्द था । 
भर 8 >्र 
[ वीर स० २४७६ चेत्र घुक्‍्ला ११ गुरुवार, ता० २६-३-५३ 
तसज्ञान के विना सव॑े आचरण मिथ्या है। 
इस सातवें भ्रधिकार मे, जिन्हें व्यवहार श्रद्धा-ज्ञान हो, शास्त्र 
का अ्रभ्यास किया हो ऐसे जीव भी मिथ्यादृष्टि होते हेँं---यह बात 
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कही है । जिन्हें तत्त्वज्ञान नही है उनके यथार्थ श्राचरण नही है--- 
ऐसा कहते है । यथार्थ श्रावरण न हो और माने कि हमारे चारित्र 
है, तप है, तो उसके मिथ्यात्व रहता है । देखो, यहाँ कहा है कि 
तत्त्वज्ञान भ्र्थात्‌ भावका भासन होता चाहिये । मात्र शास्त्रज्ञानकी 
बात नही है। शास्त्र का ज्ञान होने पर भी तत्त्वज्ञानपुर्वंक भावके 
भासन बिना जैनमे होने पर भी वह भिथ्याहृष्टि है । 


सम्यग्हष्टि जो प्रतिज्ञा करता है वह तत्वज्ञानपुर्वंक करता है; 
मिथ्याहृष्टिकी भाँत्ति उतावल करके प्रतिज्ञा नही लेता । जिसके स्व- 
रूपाचरणका कण-शातिका करा प्रगट हुआ होता है वह द्रव्य-क्षेत्र- 
काल-भाव देखकर प्रतिश्ञा करता है। काल कैसा है ? हठ बिना, 
श्राक्षेप विना, परके दोप देखे बिता, श्रपने परिणाम देखकर यदि 
योग्यता दिखाई दे तो तदचुसार सम्यर्दृष्टि प्रतिज्ञा और प्रत्याख्यान 
करता है । 


कुछ जीव प्रतिज्ञा लेकर बेठ जाते हैं, किन्तु भ्रन्तर मे तत्त्वज्ञान 
तो है नही, इसलिये अ्न्तरमे कषायकी वासना उनके नही मिटती । 
स्वाभाविकरूपसे ज्ञाता हष्टा रहने से, रागका अ्रभाव होने पर जितनी 
शाति प्रगट हो वह प्रत्या््यान श्रौर प्रतिज्ञा है। बड़ी प्रतिज्ञा ले 
लेता है, किल्तु श्रन्तरमे से कषायकी वासना नही छूटती । , हमने 
प्रतिशा ली फिर भी हमारा सन्‍्मान नही करते, हमे श्रच्छी तरह 
आहार जल नही देते,--इसप्रकार जिसके कषायकी वासना नही 
छूटती वह मिथ्याहृष्टि है । उसका सारा श्राचरण मिथ्या है । श्री मदु 
राजचन्द्रजी ने कहा है कि,++- 
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“लक्यू स्वरूप न बृतितु', ग्रद्म॒ व्रत अभिमान, 
ग्रहे नहीं परमार्थ ने, लेवा लौकिक मान |” 


भ्रन्तर तत्त्वज्ञान नही हआा है भौर प्रतिज्ञा लेकर बैठ जाता है, 
वह परमार्थ को प्राप्त नही करता | लोगो द्वारा कैसे सन्मान प्राप्त 
किया जाये--ऐसी कपायकी वासना उसके होती है । एक ही सिद्धा- 
न्त है कि---'तत्त्वज्ञानके विना यथार्थ प्राचरण नही होता ।” इस- 
लिये तत्त्वज्ञान के बिना अन्तरमे कपाय हुए बिना नही रहती । 
प्रतिमा घारण करले और फिर श्रावकों से सन्‍्मान तथा श्राह्ार-जल 
प्रादि की मांग करे, घमण्ड करे, वह कपायवासनावाला मिथ्यादृष्टि 
है । उसके ब्रतादि यथार्थ नही होते । वह जीव ली हुई प्रतिज्ञा को 
पूर्ण करने के लिये आाकुल-व्याकुल होता है । कोई-कोई तो बहुतसे 
उपवास प्रारम्भ करने के पदचात्‌ पीडा से दु खी होनेवाले रोगी की 
भांति समय व्यनीत करते हैं, किन्तु धर्मसाधन नही करते । तव फिर 
पहले से ही उतनी प्रतिज्ञा क्यो न ली जाये जिसे पालन किया जा 
सके ? परिपह सहन न हो सके, प्यास लगी हो, फिर छाछ श्ौर 
पानी के पोते गले पर रखता है, घी न खाने की प्रतिज्ञा ले लेता है 
झ्रौर उसके बदले दूसरी स्निग्ध वस्तुओं का उपयोग करता है--ऐसी 
प्रतिज्ञा यथार्थ नही है । 


एक पदार्थ छोडकर दूसरे का श्रति लोलुपभाव करता है चह 
तो तीक्ष कपायी है, श्रथवा तो प्रतिज्ञाका दु ख सहन न हो तब परि- 
णाम लगाने के लिये वह अन्य उपाय करता है, जेसे कि---उपवास 
करके फिर ताश, शतरज खेलने बेठ जाता है, कोई सो जाता है,--- 
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इसप्रकार किसी भी तरह समय व्यतीत करता है । ऐसा ही श्रन्य 
प्रतिज्ञाओं में समझना चाहिये। यह कही यथार्थ श्राचरण नही है, 
स्वभावदृष्टि करके श्रात्मामे लीन होना वह यथार्थ भ्राचरण है । 

प्रथवा, कोई पापी ऐसे भी हैं कि पहले तो प्रतिज्ञा कर लेते हैं, 
किन्तु जब उससे दुःख होता है तब छोड देते हैं । प्रतिज्ञा लेना-- 
छोड देना उनके मन खेल मात्र है; किन्तु वह तो महान पाप है । 
इससे तो प्रतिज्ञान लेना ही श्रच्छा है । पहले विचार किये बिना 
ही प्रतिशा ले ले, और फिर छोड़ दे, उसे प्रतिज्ञा नही कहा जा 
सकता | प्राण जाने पर भी प्रतिज्ञा नही छोडना चाहिये। चाहे 
जिसे दीक्षा दे देते हैं भौर वे छोड़ देते हैं--यह तो खेलमात्र प्रतिज्ञा 
है ।--ऐसी प्रतिज्ञा लेनिवाला मिथ्यादृष्टि है 


न्रती सम्मेलनमे त्यागी इक हो श्रौर वहां जल्दवाजीमे प्रतिमा 
धारण करके क्षुकृक वन जाते हैं, फिर श्रन्तिम श्रवस्था मे ( भृत्युके 
समय ) लेंगोटी छोड़कर श्राचरण पूर्णो किया मानते हैं। प्रतिज्ञा 
भगके महान पापकी तो उन्हे खबर नही है । यह बात श्रज्ञानियो 
के अ्रन्तरमे नही जमती । उन्हे प्रतिज्ञा भगका डर ही नही है । उन्हे 
भगवानने महान पापी कहा है । कोई क्षायिक सम्यर्दृष्टि होता है 
तथापि उसके ब्रत नही होते, क्योकि सम्यर्दर्शनके पश्चात्‌ तुरन्त 
सबको चारित्र श्रा जाये--ऐसा नियम नही है । सम्यर्दृष्टि अपने 
परिणामो को देखता है । 


ज्ञान प्रत्याख्यान है। 
भगवान आत्मा स्वरूप मे स्थिर होता है तब रागका नाश होता 
है, व्यवहारसे कहा जाता है कि रागको जीत लिया। इसलिये “जैन 
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रऋद्वव्यकर्म-भावकर्म को जीतना वह व्यवहार कथन है। समयसार 
गाथा ३४-३५ में कहा है कि रागका त्याग--यह भी नाममात्र है। 
त्याग प्रत्याख्यान नही है किन्तु ज्ञान प्रत्याख्याव है-ऐसा कहते हैं । 
यह तत्त्वदृष्टिसे जेनकी व्यारया की है । श्रात्मा राग को जीतता है--- 
ऐसा कहना भी नाम मात्र है, क्योकि प्रात्मा ज्ञान मे लीन होने पर 
राग छूट जाता है, इसलिये ज्ञान वह प्रत्यात्यान है। ससार भात्माकी 
पर्याय में होता है। उस ससारका नाश भ्रात्मा करता है वह नाममात्र 
है। णरीर, वस्त्रादि पर वस्तुओओे को तो भ्रात्मा नही छोडता, कितु 

“संसार पर्याय को भी वह नही छोडता; क्योकि ससार पर्याय का 
त्रिकाली स्वभावमे कभी भी ग्रहण नही हुभ्रा है जो उसे छोडे । पर्याय 
दृष्टि से एक समय का ससार श्ननित्यतादात्म्य सम्वन्ध से है, क्षिन्तु 
द्रव्यदृष्टि से प्रनित्यतादात्म्य सम्बन्ध नही है, क्योकि विकार का 
प्रवेश स्व्रमाव मे तीनकाल में भी नही हुश्रा है । 


पहले निश्चित किया कि ससार मेरी पर्याय मे मेरा कार्य है, 
फर्म के कारण ससार नही है। फिर, वह ससार मेरे स्वभाव में नही 
है, भ्राम्माने द्रन्‍्यदृष्टि से ससार का ग्रहण किया ही नही हैँ, तो उसे 
छोडने का प्रधन ही नही उठता | भ्रात्मा की लीनता होने पर ससार 
छुट जाता है, उसे छोडना नही पडता । ससार में घ्ुभागुभ भाव होते 
हैं । उसमे जो श्रश्नत के भाष हैं थे भ्रशुभ हैं। जब वे श्रघुभ भाव 
नही होते तब ब्रत के घुभ भाव प्राते हैं, किन्तु वह निश्चय चारित्र 
नही है, वह ठो प्राश्नव है | 


धर्म का मूल सम्यग्दर्शन है । 


सम्यग्ददन घर्म का मूल है, भ्रौर चारित्र वह घमम है। इसलिये 
दर 
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सम्यग्दर्शत्त की श्रपेक्षा चारित्र मे श्रनत ग्रुनी श्ञाति भ्रधिक होती 
हैं। चारित्र के बिना मोक्ष नही होता । तीर्थंकर को भी' चारित्र 
ग्रहरा करना पड़ता है, इसलिये घर्मं तो चारित्र हैं श्रौर उसका मूल 
सम्यग्दर्शन । सम्यरहष्टि स्‍्वय समभता है कि यह जो अत्नत के परि- 
णाम होते हैं वे करमे योग्य नही हैं । चौथे ग्रुणस्थान मे हजारो 
वर्ष रहते हैं, मुनिषना नही होता, उस समय ज्ञानीको जो भश्रत्रतके 
परिणाम होते हैं उनकी स्वय निन्‍्दा करते हैं, किन्तु हठ करके--- 
श्राग्रह करके त्यागी नही हो जाते । मुनिपना महान दुलेभ हैं । वर्तमान 
काल में भावलिंगी मुन्तियो के दर्शन दुर्लभ है, इस जीवन मे तो भाव- 
लिंगी मुनि नही देखे । श्राजकल तो द्रव्यलिगी मुनियो का भी ठिकाना 
नही है | यह कोई व्यक्तिगत बात नही है । जिसे हानि होती है वह 
उसे भ्रपने मे होती है। दूसरो को उसके श्रज्ञान का फल नहीं 
मिलता, किन्तु उसे स्वय तो यथार्थ ज्ञान करना चाहिये । प्रतिज्ञा 
भग करने को श्रपेक्षा प्रतिज्ञा न लेना ही अच्छा हैं ।--इसका यह 
श्र्थ नही हैँ कि श्रात्मा के भानपूर्वक प्रतिज्ञा नही लेना चाहिये । 


जेन जाति मे जन्म लिया इसलिये तत्त्वज्ञानी हें--ऐसा नही 
हैँ । पहले व्यवहार श्रौर फिर निश्चय--ऐसा मानता है उसे जन्म से 
दिगम्बर कंसे माना जा सकता है ? क्योकि वह मान्यता ठो इवेता- 
म्बर की है । इवेताम्बर उपाध्याय यशोविजय जी ने दिगम्बर की 
भूल निकाली है, किन्तु पहले व्यवहार भ्रौर फिर निश्चय मानना 
मिथ्यात्व है । तत्त्वत्तानी होने के पश्चात्‌ श्रपने परिणाम देखकर 
प्रतिज्ञा लेते हैं, किन्तु दिखावा के लिये ब्रत प्रतिज्ञा नही लेते । 
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प्रात्मा परिपूर्ण शक्ति से भरा हुआा भ्रक्षयज्ञान भण्डार है । 
वर्तमान पर्याय में उसके शुभाशुभ परिणाम होते हैं वह विकार श्रौर 
ससार हूँ | वह एक समय की पर्याय हैं । श्रात्माका ससार उसकी 
पर्याय में होता है, शरीर, स्त्री आदि मे ससार नही हैं । ससार की 
भ्रौर पर की जिसे रुचि नही है, किन्तु श्रखण्ड ज्ञायक स्वभाव की 
रुचि है, वह जैन है। जिसे स्वभाव की रुचि नही है उसे ससार की 
रुचि है, वह जन नही है । 

श्रात्मा की वर्तमान श्रवस्था में णुभाशुभरूप विकार है, उसकी 
जिसे रुचि है उसे स्वभाव की रुचि नही है। यहाँ, पर की रुचि की 
बात तो है ही नही । भ्रात्मा में राग होता है उसकी रुचि को जीत 
ले उसे यहाँ जन कहते हैं। जैनघर्म में ऐसा उपदेश है कि--पहले 
तत्वज्ञानी हो, फिर जिसका त्याग करे उसके दोषको पहिचाने, 
त्याग करने से जो गुण होता है उसे जाने । कोई प्राणी कहे कि मृफ्े 
दोप टूर करना है,--इसका श्रर्थ यह हुआ कि दोप दूर हो सकता 
है श्नौर स्वय निर्दोप रूप से रह सकता है, यानी दोष स्थायी वस्तु 
नही है भौर निर्दोप स्वरूप नित्यस्थायी है--ऐसा निर्णय होता है । 
पुनश्च, घिकार श्रौर दोप किसी पर ते नही कराया है, कितु स्वय 
किया तब हुश्ा है,--ऐसा माने तो विकार शौर दोप को नाश 
करने का पुरुपार्थ हो सकता है। इसलिये ज्ञानी दोष को जानता है 
झौर दोप रहित आभात्मा के स्वरूप को भी जानता है । 


कोई ऐसा कहे कि--श्रात्मा है भऔर उसकी पर्याय में कम का 
निमित्त है । उस कर्म मे रस ( श्ननुभाग ) कम होता है भौर प्रात्मा 
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की पर्याय में विभाव भ्रधिक होता है, तो निमित्त मे अनुभाग कम 
होने पर भी उपादान मे श्रधिक विकार कहाँ से हुआ ? हृष्टान्त --- 
एकेन्द्रिय जीव के कर्म की स्थिति एक सागर की होती है, और मनु- 
ष्य भव का वन्ध करके जब मनुष्य होता है तब अ्रतः क्रोडा क्रोडी 
सागर की कर्म की स्थिति बाँधता है, तो वह विशेषता कहाँ से हुईं ? 


समाधान'---आश्रात्मा को कर्म के उदयानुसार विकार करना 
पडता है यह बात भिथ्या है ।--ऐसा इस हदृष्टान्त से सिद्ध होता है । 
देखो, वहाँ उसप्रकार का निमित्त-नैभित्तिक सम्बन्ध कैसा होता है--- 
उसकी भी जिसे खबर नही है, उसे श्रात्म तत्व की खबर नही होती । 
कर्म और विकार दोनो स्वतत्न हैं । श्वेताम्बर और स्थानकवासी में 
तो यह मान्यता चली आती है कि कर्म के कारण विकार होता है, 
किन्तु दिगम्बर मे भी श्रधिकाश लोग मानते हैं कि कर्म के कारण 
विकार होता है, वह सब एक ही जाति है । मनुष्य गति मे कमे की 
स्थिति श्रधिक होती है और जब निगोद मे जाता है तब घट जाती है; 
तो वहाँ वह स्थिति कैसे कम की ? इसलिये निश्चित होता है कि क्में 
झौर विकार दोनो भिन्न-भिन्न स्वतत्र रूप से परिणमित हो रहे हैं ! 
कर्म के कारण तीनकाल मे विकार नही होता । सातो तत्त्व स्वतंत्र हैं 
झौर भिन्न २ हैं--ऐसा निर्णय प्रथम न करे उसे त्तीनकाल मे आत्म 
ज्ञान नही हो सकता । आत्मा राग्र-द्वेष, भ्राति करे--विकार करे, 
वह सब अपने कारण करता है, कर्म के निमित्त के कारण वह 
विकार नही है--ऐसा प्रथम निश्चित करे उसे तत्त्वज्ञान होता है । 


कोई कह्टे कि--यदि सभी को ऐस। तत्त्वज्ञान हो जाये तो कोई 
ससार मे नही रहेगा, तो वेसां कहने वाले को झात्मा की यथार्थ रुचि 
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ही नही है; क्योकि स्वभाव को हचि वाले की दृष्टि ससार में कौन 
रहैया उस पर नही होती । जैसे-कोई धन का श्रर्थी ऐसा विधार 
नही करता कि--मैं घनवान होऊेगा उसीतरह सब धनवान होगये 
तो मेरा काम कौन करेगा ? जिसकी रुचि जिसमें होती है वह दूसरों 
फो झोर नही देखता । यहाँ तो सच्चे जैन की बात है। दर्शन मोह 
का उदय तो पग्रनादिकांल से है। जिसकी हृष्टि कर्म पर पडी है 
भौर ऐसी मान्यता है कि कर्म के उदयानुसार विकार होता है, उसका 
मिथ्यात्व कभी दूर नही होता भौर न उसे तत्वज्ञान होता है। इस- 
लिये प्रथम तो सातो तत्त्वी का भिन्‍न २ स्वतंत्र निर्णय करे, फिर उसे 
राग का यथार्थ त्याग होता है । वाह्म में वस्त्रादि का त्याग किया है 
इसलिये वह त्यागी है--ऐसा नही है । जिसे श्रत्त रग सातो तत्त्वो का 
भावभासन नही है वह जीव श्रात्म धर्म का त्यागी है। मियमसाद 
( पृष्ठ २५७, गाथा १२६ ) के कलप्षा में कहा है कि भ्रज्ञानी स्वधर्मे 
फा त्यागी है। मोहका श्रर्थ ही स्वधमं-त्याग है। श्रात्मा परिपूर्णे 
प्रानन्दकद है, उसकी रुचि जिसने छोडी है वह श्रात्मा के धर्म का 
त्यागी है । 


ज्ञानी ्रपनी शक्तिश्रनुसार प्रतिज्ञादि लेता है। 


ज्ञानी किसी तत्त्वका श्रश किसी दूसरे तत्त्वमे नहीं मिलाता, 
यानी जड कर्मका श्रश विकारके श्रशमे नही मिलता और विकारके 
श्रघको स्वभावमें एकमेक नही करता । ऐसा तत्त्वज्ञान होनेसे उसकी 
झ्रपनी पर्यायमें जो विकार होता है उसे श्रच्छीतरह जानता है। श्र- 
पने परिणाम न सुधरे हो और त्यागी हो जाय तो श्राकुलता हुए 
विना नही रहती, इसलिये प्रथम श्रपनी योग्यता देखें भ्रात्माकी पर्याय 
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में दोष है। निर्दोष स्वभावका श्रालबन करते से ग्रुण होता है भौर 
दोष श्राता है ऐसा जानता है, किन्तु परवस्तु छूटगई इसलिये दोषका 
नाश होता है--ऐसा नहीं जानता । इसलिये वह श्रावेशमे श्राकर 
प्रतिमा, ब्रतादि ग्रहण नही करता | प्रतिमा, व्रत बाहरसे नही श्रात्ते । 
वर्तमान पुरुषार्थ देखकर, श्र भविष्यमे भी ज्यो का त्यो भाव बना 
रहेगा या नही उसका विचार करके प्रतिज्ञा लेता है। जानी शारीरिक 
शक्ति और द्रव्य-क्षेत्र-काल-भावादिकका भी विचार करते हैं, इस- 
लिये इसप्रकार प्रतिज्ञा लेना योग्य है। श्रपने परिशामोका विचार 
करना चाहिये । यदि खेद हो, श्रात्तंध्यान हो, तो वह प्रतिज्ञा नही 
निभ सकती,--ऐसी प्रतिज्ञा लेना योग्य नही है । पहले श्रपनी उपा- 
दान शक्ति भ्रर्थात्‌ परिणामोकी योग्यताकी (-शक्तिकी ) वात कही, 
झौर फिर निमित्त भ्र्थात्‌ शरी रादि का भी ज्ञानी विचार करता है- 


* ऐसा कहा है । 


मोक्षमार्ग प्रकाशक ( देहली प्र० पृष्ठ २६४ मे कहा है कि-- 
“मरुन्ति पद ग्रहण करने का क्रम तो यह है कि पहले तत्त्वज्ञान हो, 
फिर उदासीन परिणाम हो, परिषहादि सहन करने की शक्ति हो, श्रौर 
झ्पने आप सुन्ति होने की इच्छा करे, तब श्री गुरु उसे मुनिधर्म 
झ्गीकार कराते हैं।” आराजकल तो तत्त्वज्ञान रहित, विषयासक्त 
जीवोको माया द्वारा लोभ दिखाकर मुनिपद' देते हैं, किन्तु वह उचित 
नही है । जेन नाम घारण करते हैं किन्तु इसकी भी खबर नहीं होती 
कि भावलिंगी भ्रौर द्रव्यलिगी किसे कहा जाये । 


देहली से प्रकाशित मोक्षमार्ग प्रकाशक प्रृष्ठ ४३१ मे कहा है 
कि--“जिनमतमें तो ऐसी परिपाटी है कि--पहले सम्यक्‍त्व होता 
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है' फिर ब्रत होते हैं । भ्रव, सम्पक्त्व तो स्व-परका श्रद्धान होने पर 
होता है श्नौर वह श्रद्धान द्वव्यानुयोगका श्रभ्यास करनेसे होता है, 
इसलिये पहले द्रव्यानुयोग अनुसार श्रद्धान करके सम्यग्हष्टि हो श्ञोय 
फिर चरणातनुयोग श्रनुसार त्तादि धारण करके वृती हो । इसप्रकार 
मुख्यतः निचली दशा में ही द्रव्यानुयोग कार्यकारी है । 


मर ल्‍< र< 


[ वीर स० २४७६ चैत्र शुक्ला १३ छनिवार ता० २८-४-५३ ] 


श्री महाचीर जन्मकल्याणक दिवस 


ध्राज भगवान महावी रका जन्मकल्याएक दिवस है । जन्म- 
दिवस तो साधारण जीवोका भी कहलाता है, किन्तु यह तो जन्म- 
फल्याणक दिवस है। झ्राज कई लोग जन के नाम से प्ररूपणा करते 
हैं कि भगवान ने दुनियाका उद्धार करनेके लिये जन्म लिया, किन्तु 
घह बात मिथ्या है। भगवानको शात्माका भान था| तीर्थंकर होने 
से पूर्व के तीसरे भवमें उस भानसहित भूमिकामे ऐसा राग श्राया 
कि--“में पूर्ण होऊ भर जगतके जीव धर्म प्राप्त करें / इसलिये 
तीर्थंकर नामकर्मका वध हुआ | तीर्थंकरका द्रव्य ही श्रनादिसे बसी 
ही योग्यवावाला होता है। श्रन्तर्गत पर्यायकी श्षक्ति ही ऐसी होती 
है । भगवानमने परके का रण भ्रवतार लिया-ऐसा नही है, भौर भगवान 
का भ्रवतार हुआ इसलिये लोगोका कल्याण हुआ है-ऐसा भी नही है। 

भगवान महाघीर ने जन्म लिया इसका श्रर्ण--उनके श्रात्मा 
की पर्यायकी योग्यता ही चैंसी थी । शरीरका सम्बन्ध मिल वह जन्म 
नहीं है, भात्माकी पर्यायका उत्पाद हुआ उसे जन्म कहते हैं । भग- 
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वान के श्रात्माका जन्म नही होता | भ्रात्मा तो त्रिकाल श्रुव है । जगत्त 
मे जिस द्रव्यकी जो पर्याय होती है वह अ्रपनी योग्यतासे होती है । 
महावीर परमात्माका जीव अपनी श्रद्धा-ज्ञान-रमणतामें वत्तता था, 
उस समय शअ्रपन्ती निबंलताके कारण राग आया, उसीमे तीर्थकर नाम 
कमंका बध होगया था । और वह जीव तीर्थंकर होने की योग्यता- 
वाला था, इसका रण उनका श्रात्मा तीर्थंकररूप हुआ है । तीर्थकररूप 
होनेकी योग्यता उस द्वव्यमे श्रनादिकालसे शक्तिरूप में थी | ध्रुवरूप 
योग्यत्ता तो थी ही, किंतु पर्याय की योग्यता हुई, इसलिये “मे पूर्ण 
होऊ “-ऐसा विकल्प श्राया। जग्रतके जीव धर्म प्राप्त करें--ऐसी 
भावना भी थी; उसीमे तीर्थंकर नाम कमेंका बध हुआ था । तीर्थंकर 
प्रकृतिका उदय तो वीतरागदश्या होने के परचात्‌ श्राता है। केवलज्ञान 
होने के पश्चात्‌ श्रोम्काररूप ध्वनि खिरती है, उस वाणीके निमित्त 
से जीव अपनी योग्यतानुसार धर्म प्राप्त करते हैं । 


भगवान की वाणी धर्म मे निमित्त होती है। जो धर्म वृद्धिका 
निमित्त है उस वाणीसे से घर्मंकी वृद्धि न करे, अ्रथवा धर्म प्रगट 
होने में मिमित्त न बने तो वह भगवानकी वाणी को नही 
समभा है। 


स्तुत्तिकार कहते हैं कि--है भगवान ! श्राप ही जगदीश हैं । 
लौकिक जनोमें जगदीश तो उसे कहा जाता है जो जगतके जीवों 
की सख्या से वृद्धि करे, किन्तु श्रापके श्रवतारसे तो जगतमे परि- 
भ्रमण करते हुए जीव कम हो जाते हैं---है चाथ ! जब तुम्हारी वाणी 
निकलती है, उस समय उसे समभनेवाले जीव न हो ऐसा नही हो 
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सकता । (हे नाथ ! प्रापने श्रनेकोको तारा है-यह्‌ उपचारका कथन 
है। भगवानकी वाणी भ्रौर समभने वाले जीव दोनो भिन्न-भिन्न 
पदा् हैं, तथा वे भिन्न-भिन्न कार्य करते हैं। जीव जब स्वय सम 
तथव भगवानकी वाणीकोी निर्मित्त कहा जाता है । भगवानकी वाणी 
सुनी इसलिये समभमे प्राया--ऐसा माने तो प्रात्मामें क्षणशिक उपा- 
दान स्वतन्र है उसका नाश करता है, भर्थात्‌ श्रद्धाका नाश करता है 
वह मिथ्याहष्टि है। ) भ्रज्ञानी सयोगी दृष्टिसे देखते हैं भ्रौर ज्ञानी 
स्वमावहृष्टि से देखते हैं। दोनो का मार्ग भिन्न है। एक मोक्षमे जाता 
है, दूसरा निगोदमे ।---ऐसा वस्तुका स्वरूप है । ( जिसप्रकार जगत 
में किसी द्वव्यका कोई प्रन्य कर्ता नही है, उसी प्रकार उस द्रव्यकी 
पर्याय द्रव्यका भ्रश् है, उसका कोई कर्ता नही है ।--ऐसा भगवानकी 
वाणीमें श्राया है। ) तीर्थंकर मगवानका जन्म कल्याणाक इन्द्र भी 
मनाते हैं । वही श्राजका दिन है । ( भगवान ने जन्म लिया यह तो 
व्यवहार है, प्रायुके कारण श्राये वह भी व्यवहार है, वास्तवमे भग- 
वान झ्रात्माफी पर्याय की योग्यताके कारण श्राये हैं वह सत्य है | ) 
भगवान माताकी कुक्षिमे श्राने के पूर्व इन्द्रके ज्ञानमें श्राया कि छह 
महीने पतश्चातु भगवान त्रिशला माताकी कुक्षिमे जानेवाले हैँ। क्रमवद्ध 
पर्याय न हो तो वह ज्ञान नही हो सकता । इससे ऐसा सिद्ध होता है 
कि पर्याय क्रमचद्ध होती है । क्रमवद्धका निर्णय किये बिता तीनकालमें 
सम्पग्न्ान नही हो सकता। 


भगवानको जन्म लेने से पूर्व भी शानका निर्णय तो था ही ॥ 
प्रात्मा ज्ञानस्वरूप है, शान भौर शभ्रात्मा अभेद है। भगवान की 
वाणीमे निकला था कि ज्ञान ही प्रात्मा है। वह ज्ञान दुसरे का क्या 
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करेगा ? ज्ञान तो जानता है। उंसके बदले आत्मा परभावोका कर्ता 
है--ऐसा मानना वह व्यवहारीजनोकी मरढता है । 


जिस ज्ञानमे, रागको ज्ञानमे रहकर जानने की दाक्ति नही हुई 
है उसे तो, रागको जानता है--ऐसा व्यवहार भी लागू नही होता। 
एक ज्ञानमे भी स्वतत्ररूपसे कर्ता श्रादि छह कारक हैं। चारित्रगुण 
की पर्यायमे जो राग श्राया, उसे जानने की शक्ति ज्ञानकी है | ऐसे 
ज्ञानपूर्वक भगवानका जन्म हुआ था । जिस समय भगवान माताकी 
कुक्षिमे श्राये, उससमय भी उन्हें रागका, निमित्त का श्ौर स्व का 
पृथक्‌-पृथक्‌ ज्ञान वर्तता था । 


भगवान जीवों का उद्धार करते हैं--यह कथन 
निमित्तका है। 


श्राज के दिन भ्रभेक लोग अनेक प्रकारसे मिथ्या प्ररूपणा करते 
हैं कि भगवानने अ्रन्य जीवोकी हिसाको रोका, कई जीवोका उद्धार 
किया,--यह सब निमित्त के कथन हें, वस्तु का स्वरूप ऐसा नही 
है | भगवानने न तो किसी को तारा है, न हिंसा रोकी है, श्रौर न 
पर के कार्य किये हैँ --यह बात सत्य है। जीव अपने कारण से 
समभतते हैं, हिसा उसके श्रपने कारण रुकती है, उन सबमे भगवान 
निमित्तमात्र हैं । भगवानके कारण पर मे कुछ नही हुआ है । नि्ग्रेथ 
मुन्रि नेमिचन्द्र सिद्धान्त चक्रवर्ती छट्ठ -सातवें ग्ुणस्थान मे ऋूलते 
थे। वहां विकल्प श्राया कि हे भगवान | हम तेरे चरण कमल के 
प्रसाद से तरे हैं, तूने हमारा उद्धार किया है। देखो, यह्‌ सब निमित्त 
का कथन है। अपनी पर्याय की योग्यताके बिना भगवानको उद्धारका 
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निभित्त नही कह सकते । लोगो मे कहावत है क्रि--जनने वाली मे 
जोर न हो-तो दाई क्या करे ? उसीप्रकार श्रपने में सम्यग्दशंन 
प्रगट करने की शक्ति न हो तो भगवान क्या कर सकते हैं ? यदि 
निमित्त के कारण उद्धार होता हो तो एक ही तीर्थंकर के होने पर 
सबको तर जाना चाहिये, किन्तु ऐसा नही होता । भगवान ने भ्रनत 
जीवो को तार दिया--ऐसा उपचार से--व्यवहार से कहा जाता 
है, मनुष्य सख्यात होते हैं वे सब नहीं तर जाते, तथापि भगवानको 
श्रनन्त का तारनहार कहा जाता है। ऐसे भगवान का जन्म कल्याण- 
कारी है। जिन्होने श्रात्माका भान नही किया, ऐसे जीवो का श्रव- 
तार टिट्डी जंसा है । 


भगवान उसी भव मे मोक्ष प्राप्त करते हैं। श्र भगवान का 
पुण्य भी उच्च होता है | उनका पुण्य और पविन्नत्ता उत्कृष्ट होती है। 
जब इन्द्र को ज्ञात होता है कि भगवान का जन्म हो गया, तब वह 
सिंहासन से नीचे उतर जाता है श्रौर भगवान को नमस्कार करता 
है । भगवान का छ्ारोर तो बालक है, भक्त स्वय इन्द्र है, क्षायिक 
सम्यग्दृष्टि है, तथापि भक्तिभाव उक्ृसित हो गया है और कहता है 
कि--अश्रहो | तीन लोक के नाथ को हमारा नमस्कार हो | भगवान 
का जन्म हो और समभने वाले न हो ऐसा नही होता, तथा लोगो 
को पात्रता प्रगटे श्र भगवान का जन्म न हो--ऐसा भी नही होता, 
तथापि भगवान जीवो को तारते हैं ऐसा नही है। भगवान को भी 
अपने में शक्तिरूप से भगवानपना था, उसी मे से प्रगट हुआ है। 
भगवान ने ढिढोरा पीटा कि तुभमें भी ऐसी शक्ति है, तू पराश्रित 
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नही है, तुके किसी की सहायता की श्रावश्यकता हो---ऐसा नही 
है। 

भगवान को समभने वाले ऐसा मानते है कि उन्होने तो अपने 
मे जो शक्तिरूप से भगवानपना था वही पर्याय मे स्वतत्ररूप से प्रगट 
किया है, और शभ्रहिसा अ्रपनी पर्याय मे की है, पर मे नही की । 
श्रात्मा शातिरूप है, वर्तमान पर्याय मे जो अज्ञात्ति है वह मेरा रुव- 
रूप नही है,--ऐसा भान करना सो श्रहिसा है । राग का ज्ञान वह 
व्यवहार है श्नौर स्व का ज्ञान वह निशरचय है,--ऐसा जानना बह 
जन्मकल्याणक महोत्सव है । 


44 >< ८ 
[ वीर स० २४७६, चैत्र शुक्ला १४ रविवार, ता० २६-३-५३ ] 
छ्दों दृब्यों का परिणमन स्वतंत्र है। 
जेनधर्म की आम्नाय 


“समयसार-नताटक” पृष्ठ ३५१ में कहा है कि--आ्रात्मामे विकार 
होता है उस परिणाम मे किसी की सहायता नही है । छहो द्वव्य 
झपने २ परिणाम किसी की सहायता के बिना कर रहे हैं । कोई 
कम प्रेरक होकर आत्मा को विकार नही कराता । द्रव्य कर्म से 
भावकम होता है--ऐसा नही है, तथा राग से वीतरागता होती 
है--ऐसा भी नही है । इसलिये तत्त्वज्ञान के बिना वृत, तपादि करे 
तो वह बालवूत और बालतप है । ज्ञानी मात्र वर्तमान परिणाम का 
विश्वास रखकर प्रतिज्ञा नही लेते, किन्तु द्रव्य-क्षेत्र-काल-भाव 
देखकर प्रतिज्ञा लेते हैं । भ्रात्मा से मुनिपने का पुरुषार्थ न हो, शरीर 
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की स्थिति भी वैसी व हो शौर त्याग कर बंठे तो श्रातंध्यान होता 
है। भत्तिज्ञा के प्रति निरादर भाव न हो, किन्तु बढते रहे-उच्च भाव 
रहे ऐसी प्रतिज्ञा लेते हैं। ऐसा जैनधर्म का उपदेश है श्रौर ज॑नधर्म 
की आम्नाय भी ऐसी है ।--ऐसे दो प्रकार कहे हैं । 


प्रथ्ग --घाडालादिक ने प्रतिज्ञा की थी, उन्हे कहाँ इत्तना 
विचार होता है ? 


उत्तर --“"मृत्यु-पर्यत कष्ट हो तो भले हो, किन्तु प्रतिज्ञा नही 
छोडेंगे--ऐसे विचार से वे प्रतिज्ञा लेते हैं, किन्तु प्रतिज्ञा के प्रति 
उनका निरादरभाव नही है । श्रात्मा के भान बिना भी कोई प्रतिज्ञा 
ले दें, तथापि मृत्यु-पर्यत कष्ट आने पर भी उसे नही छोडते, श्रौर 
उनके प्रतिज्ञा का श्रादर नही छूटता। यह व्यवहाराभासी भिथ्या- 
दृष्टि की श्रतिज्ञा की वात कही । कपाय की मन्दतारूप चढते (उच्च) 
परिणाम रहे तदचनुसार वह प्रत्तिज्ञा लेता है, भौर प्रतिज्ञा भद्भ नही 
होने देता । श्रव सम्यग्दृष्टि की बात करते हैं। ज्ञानी जो प्रतिज्ञा 
लेते हैं वह तत्त्वज्ञान पूर्वक ही करते हैं। भ्रपने परिणाम देखकर 
प्रतिज्ञा लेते हैं।वे विचार करते हैं कि मेरी पर्याय मे वर्तमान 
तुच्छता वर्तंती है, मेरे परिणामों में वृद्धि नही होती । द्रव्य से प्रभु 
है, किन्तु पर्याय से पामर हूँ उसका श्रच्छी तरह ज्ञान करते हैं । 


तत्तज्ञानपर्वक ही भ्रतिज्ना लेना योग्य है। 


प्रसलीस्वहूप आत्म द्रव्य त्रिकाल घुद्ध है। उसके भ्राश्रय से 
सम्यग्दर्शन रूपी घुद्ध पर्याय तो प्रगट हुई है, किन्तु अभी उम्र पुरुपार्थ 
पूर्वक राग का सर्वेथा प्रभाव नही हुत्ना है प्र्थाव्‌ निवंलता है, द्रव्य 
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का पूर्ण भाश्रय नही हुआ है, पर्याय में पामरता है श्रोर उससे 
निमित्त का सम्बन्ध सर्वथा नहीं छूटा है ।--इसप्रकार पर्याय का 
ज्ञान करके प्रतिज्ञा लेते हैं | दृष्टि मे से द्रव्य का श्रवलम्बन छूट 
जाये तो मिथ्यादृष्टि हो जाये श्रौर पर्यायमे से निमित्तका श्रवलम्बन 
सर्वथा छूट जाये तो केवलज्ञान हो जाये । साधक को दृष्टि भ्रपेक्षासे 
द्रव्य का अ्रवलम्बन कभी नहीं छुटता, और पर्यायमे पामरता है 
इसलिये सर्वथा निमित्त का श्रवलम्बन भी नही छूटा है। इसलिये 
ज्ञानी तत्त्वज्ञान पूर्वक ही प्रतिज्ञा लेते है। परद्रव्य मेरा कुछ करता 
है यह बात तो है ही नही, यहाँ तो त्रिकाली द्रव्य श्रौर वर्तमान 
पर्याय दो की बात है । पर्यायमे दया का राग श्राये तो उस प्रकारके 
निित्त पर लक्ष जाता है। पर का अवलम्बन नही छूटता । इसका 
श्र ऐसा नही है कि पर निमित्त करे कारण राग हुआ है जिस-जिस 
प्रकार का राग होता है। उस उस प्रकार के निमित्तो पर लक्ष 
जाता है, किन्तु उन्न निभित्तो के कारण राग हुश्रा है--ऐसा नही है। 


डुगडुबी बजती है, उसकी डोरी एक ही होने पर भी वह दोनो 
शोर बजती हैँ। उसीप्रकार ज्ञानीको शुद्ध दृष्टि भ्रपेक्षासे सदेव द्रव्य 
का भ्रवलम्बन होता है श्रौर पर्यायकी श्रपेक्षासे निमित्तका अवलम्बन 
है ।--इसप्रकार साधकदश्ा मे दो प्रकार होते हैं । द्वव्यपर्यायके ज्ञान 
बिना ब्रत-प्रतिज्ञा ले ले तो वह यथार्थे भ्राचरण नही है । कोई ज्ञानी 
की निन्‍्दा करे तो ज्ञानी उसका भी ज्ञान करते हैं, भ्ौर जो राग-द्वेष 
होता है उसे भी ज्ञेय रूप भ्रच्छी तरह जानते हैं। भौर वह ऐसी 
प्रतिज्ञा लेते हैं जिससे सहज परिणाम हो । 
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भ्रव कहते हैं कि--जिसे भ्रन्तरग विरक्तता नही हुई झौर बाह्मयसे 
प्रतिज्ञा घारण करता है, वह प्रतिज्ञा लेने से पूर्व भर पत्चात्‌ भ्रासक्त 
रहता है । उपवास की भ्रतिज्ञा लेने से पूर्व घारणा मे भ्रासक्त होकर 


झाहार लेता है श्रोर उपवास पूर्ण होने पर मिष्ठान्न उडाता है, खाने 
में जल्दी करता है। जिस प्रकार रोके हुए जल को छोडने पर वह 
घड़े वेग पूवंक बहने लगता है, उसी प्रकार इसमे प्रतिन्नासे विषय- 
वृत्तिको रोका, किन्तु अन्तरम मे श्रासक्ति वढती गई भौर प्रतिज्ञा 
पूर्ण होते ही भ्रत्यन्त विपयवृत्ति होने लगी । इसलिये वास्तवर्मे उसके 
प्रतिज्ञा कालमे भी विपय वासना नही छूटी है। तथा भ्रागे-पीछे 
उलटा भ्रधिक राग करता है, किन्तु फलकी प्राप्ति तो राग भाव 


मिटने पर ही होती है, इसलिये जितना राग कम हुश्ना हो उतनी 
ही प्रतिज्ञा करना चाहिये । महामुन्ति भी पहले थोडी प्रतिज्ञा लेकर 
फिर भ्राहारादि मे कमी करते हैं, भौर यदि बडी प्रत्तिज्ञा लेते हैं तो 
झ्रपनी शक्ति का विचार करके लेते हैं। इसलिये परिणाम मे चढते 
भाव रहे भौर भ्राकुलता न हो--ऐसा करना कार्यकारी है । 


पुनर्च, जिसकी धर्म पर हृष्टि नही है घह किसी समय तो 
महान धर्म का श्राचरण करता है श्रौर कभी श्रधिक स्वच्छन्दी होकर 
वर्तता है । जेसे--दशलक्षण पर्व भे दस उपवास करता है झोर अन्य 
पर्व दिवसो में एक भी नही । श्रव, यदि धर्मबुद्धि हो तो सर्व धर्मे 
पर्वों मे यधायोग्य सयमादि घारण करना चाहिये, किन्तु मिथ्याहष्टि 
को उसका विवेक नही होता । उसके व्रत, तप, दान भी सच्चे नहीं 
होते । यहाँ तो, भ्ज्ञानी को कैसा विकल्प झ्राता है उसकी बात करते 
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हैं । जहाँ बडप्पन मिलता हो वहाँ श्रधिक रुपये खर्च करता है । 
मकान में नाम की तख्ती लगा दो तो श्रधिक रुपये दे सकता हुँ--- 
ऐसा कहने वाले जीव को धरम बुद्धि नही है, राग घटाने का उसका 
प्रयोजन नही है । 


श्रौर कभी किसी धर्म कार्य मे बहुत-सा धन खर्चे कर देता है, 
तथा किसी समय कोई कार्य श्रा पडे तो वहाँ थोडा-सा भी नहीं 
देता । यदि उसके धर्म बुद्धि हो तो सर्व धर्म कार्यों मे यथायोग्य घन 
खर्च करता रहे । इसी प्रकार भ्रन्य भी जानना। श्रज्ञानी को धन 
खर्ज करनेका भी विवेक नही होता । कहने सुनने से धन खर्चे करता 
है, किन्तु यदि धर्म बुद्धि हो तो श्रपनी शक्ति के श्रनुसार सभी धर्म 
कार्यों मे यथायोग्य धन दिये बिना न रहे । जैसे---लडकी का विवाह 
करना हो तो वहाँ चन्दा करने नही जाता, किन्तु अपने घरमें से पैसा 
निकालता है, मकान बनाना हो तो चन्दा नही करता,---उसी प्रकार 
जिसे धर्म बुद्धि हो वह धर्म के सभी कार्यों में यथाशक्ति 
धन खर्चे करता है, उसके ऐसे परिणाम होते हैं । 


तत्त्वज्ञान पूवेक ब्रत, तप भर दान होना चाहिये,--यह तीत 
बाते कही । इसप्रकार जिस २ काल मे जिस २ प्रकार का राग हो 
उस २ प्रकार से ज्ञानी को विवेक होता है--ऐसा समभता चाहिये। 
झौर जिसे सच्चे धर्म की हष्टि नही है उसके सच्चा साधन भी वही 
है। बाह्मयसे लक्ष्मीका त्याग कर देता है, किन्तु वखादिका' मोह नहीं 
छूटता । सुन्दर मखमली छूते भ्ौर कोट पहिने तो वह त्याग मेल 
रहित है । बाह्मसे त्याग किया हो और सट्ठें का धन्धा करे, स्वय तो 
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त्यागी हो किन्तु दूसरों को लक्ष्मी प्राप्त कराने के लिये फीचर के श्रक 
भादि बतलाये, तो वह घमं मे कलयरूप है, उसमे वास्तव में लक्ष्मी 
फा त्यप्ग नहीं किया है, किन्तु लाभाग्तराय के कारण लक्ष्मी की 
प्राप्ति नही हुई है । स्वय त्यागी हो जाये श्ौर श्रपने माता-पिता 
धादि के लिये चन्दा एक्ट्रा कराये वह भी त्यागी नही है । 

फिसी से चन्दे में भ्रमुक रकम देने का श्राग्रह करना भ्रथवा कहना 
भी स्यागी के लिये शोमनीय नहीं है। सच्चा त्याग हो तो अपने 
परिणामों फो देखता है। फोई साधु कहे कि मुझे श्रमुक रुपयो की 
प्रावश्यकता है, तो एसप्रकार साथु होकर मागना वह धर्म की णोभा 
नही है | निस्पृह्व मप से त्याग होना चाहिये। मुनि को याचना 
नही होती । 

कोई-फोई त्यागी ऐसे होते हैं कि यात्रा के लिये श्रथवा भोज- 
नादि के लिये पैसों की याचना करते हैं, श्रौर फोई न दे तो क्रोध- 
फपाय फरते हैं। प्रथम तो त्यागी को याचना करना ही योग्य नही 
है, भौर फिर कपाय करना तो महान बुरा है, तथापि श्रपने को 
ध्यागी और तपस्वी मानता है वह व्यवहाराभासी मिथ्याहृष्टि का 
प्रविवेक है । मुनि नाम धारण करके भपने को तपस्वी मानकर क्रोध 
मान, माया श्रौर लोभ करता है, “में तपस्वी हैँ,” इसलिये ग्रन्थ- 
माला में मेरा नाम रखा जाये तो ठोक--ऐसा मानकर अभिमान 
फरता है, वह सच्चा मुन्ति नही किन्तु श्रज्ञानी है 

| >< >< 
[वीर स० २४७६ पंश्ा्ध कृष्णा १ मगलयार, ता० ३१-३-४३ ] 
यह व्यवहाराभासी मिथ्याहृष्टि का भ्रधिकार चलता है। तत्त्व- 
३३ 
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ज्ञान के विना यथार्थ आचरण नही होता । वह जीव कोई भ्रत्यन्त 
नीच क्रिया करता है इसलिये लोक्निद्य होता है, भौर धर्म की हंसी 
कराता है । जैसे--कोई पुरुष एक वस्त्र श्रति उत्तम और एक श्रत्ति 
हीन पहिने तो वह हास्यपात्र ही होता है, उसीप्रकार यह भी हँसी 
कराता है | व्यवहाराभासी जीवकी क्रिया हास्यास्पद होती है, क्योकि 
किसी समय उच्च क्रिया करता है और कभी फिर नीच क्रिया मे लग 
जाता है, इसलिये लोकनिय होता है। इसलिये सच्चे घर्म की तो यह 
श्राम्नाय है कि--जितने भ्रपने रागादिक दूर हुए हो तदनुसार जिस 
पद में जो धर्म क्रिया सभव हो वह सब अ्रगीकार करे । 

चौथे और पांचवें गुणस्थान मे जिस प्रकार की क्रिया स भव हो 
उसी प्रकार ज्ञानी वतंते है । 


किन्तु उच्चपद घारण करके नीची क्रिया नही करना चाहिये । 
सम्पाहृष्टि की भूमिका मे मासादि का आहार नही होता । सम्यग्इष्टि 
को कदाचित्‌ लडाई के परिणाम हो, किन्तु उसके श्रभक्ष्य श्राहार नही 
हो सकता। अभी भ्रासक्ति नही छूटी इसलिये स्त्री सेवनादि होता 
है। पांचवें ग्रुण॒स्थान में भूमिकानुसार त्याग होता है। पुरुषार्थ 
सिद्धचू पाय मे कहा है कि--जिसके मास-मदिरा का त्याग न हो वह 
उपदेश सुनने को भी पात्र नही है। 

प्रशन:--स्त्री-सेवनादि का त्याग ऊपर की प्रतिमाश्रो में कहा 
है, तो निचली दछ्या वाले को उसका त्याग करना चाहिये या नही ? 

उत्तर --निचली दशावाला उनका स्वंथा त्याग नहीं कर 
सकता, कोई दोष लग जाता है। इसलिये ऊपर की प्रतिमाझो मे 
उनका त्याग होता है, किन्तु निचली दशा मे जिस प्रकार से त्याग 
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सभव है उठना त्याग उस दणा में भी करना चाहिये । किन्तु निचली 
दा में जो समव न हो, वह त्याग तो कपायभावों से ही होता है | 
जेंमे--फोई सात व्यमन का तो सेवन करे शौर स्व-स्त्री का त्याग 
फरे--यह कैसे हो सकता है ? यद्यवि स्वस्त्री का त्याग करना घर्म्‌ 
है, तथावि पहले जब सप्तव्यमन का त्याग हो जाये तभी स्वस्त्री का 
त्याग करना योग्य है । चोथे गुणस्वानवाला प्रतिमा की प्रतिज्ञा नहीं 
करता क्योकि भ्रतरवासना श्रभी सहज छटी नही है । 


पुनश्च, सर्व प्रकारसे धर्मके स्वत्पको न जानने वाले कुछ जीव 
भिसी घमके भ्गको मुल्य करके भ्रन्य घमको गौरा करते हैं। जेसे- 
कोई जीव दया धर्म की मुन्य करके पृजा-प्रभावनादि कार्योका उत्था- 
पन करता है, वह व्यवहार घमंको भो नही समझता । ज्ञानी को पूजा, 
प्रभावनादि के भाव पश्राये बिना नही रहते । पर जीवकी हिंसा, श्र« 
हिंसा कोई नहीं कर सकता, किन्तु भावो की बात है। पूजा-प्रभावना 
में घुभभाव होते हैं उनकी उत्थापना नही की जा सकती, तथापि 
उन्हें धर्म नहीं मानना चाहिये । कोई पूजा--प्रभावनादि घर्मको 
(घुभभाव को) मुस्य करके हिसादिका भी मय नही रखते। रात्िके 
समय पूजा नही करना चाहिये, घुद्ध जलसे भ्रभिपेक होना चाहिये । 


यह बात न्याय से समझना चाहिये । भले ही मिथ्याहृष्टि हो 
किन्तु सत्य वात आये तो पहले स्वीकार करना चाहिये । अ्रज्ञानी 
किसी तपकी मुरयता मानकर प्रार्तध्यानादि करके भी उपचासादि 
करते हैं, श्रथवा प्रपने को तपम्वी मानकर नि शकरूपसे क्रोघादि 
करते हैं। उपवास करके सो जाते हैं, आातेंध्यान करके दिन पूरा क- 
रते हैँ । तत्त्वज्ञानके बिना सच्चा तप नही होता । श्रात्माकी शातिसे 
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शोभित हो प्रतापवत हो उप्तका नाम तपस्वी है। उसके बदले तपस्वी 
मभाम धारण करे और उग्र प्रकृति रखे तो वह यथार्थ नही है। वर्षीतप 
करे और उपवासका पारणा करते समय अच्छी सुविधा व मिलने 
पर कषाय करे, तो उसे तप नही कहा जाता । 


पुनशच, कोई दानकी मुख्यता मानकर अनेक पाप करके भी धन 
कमाकर दान देते हैं। पहले पाप करके धन इकट्ठा करना और फिर 
दान देना, यह न्याय नही है । पहले लक्ष्मीकी ममता कर लू और 
फिर उसे कम करू गा, तो वह ठीक नही है । परोपकारके नामसे भी 
पाप करते है। कोई श्रारम्भ त्यागकी म्ुख्यता करके याचना करने 
लगते हैं। राँधने मे पाप मानकर भिखारी की भाँति माँगने जाये तो 
घह योग्य नही है। तथा कोई जीव श्रहिसा को मुख्य करके जल द्वारा 
स्नान -शौचादि भी नही करते, और कोई लौकिक कार्य श्राने पर धर्म 
फो छोड देते हैं श्रववा उसके आ्राश्नयसे पापाचरण भी करते है । 


धमकी प्रभावनाके हेतु महान महोत्सव होता हो तो ज्ञानी शि- 
थिलता नही रखते | लौकिक कार्ये छोडकर वहाँ उपस्थित हुए बिना 
लही रहते । पचाध्यायी गाथा ७३९ मे कहा है कि--नित्य नेमित्तिक 
छपसे होनेवाले जिन-विम्ब महोत्सवभे भी शिथिलता नही करना 
चाहिये, तथा तत्त्वज्ञानियो को तो शिथिलता कभी भी और किसी भी 
प्रकार से नही करना चाहिये । 


“ज्यां ज्या जे जे योग्य छे तहां समजत्रु॒ तह ।” इसलिये 
विवेक करता चाहिये । श्रज्ञानी के विवेक नही होता । जैसे किसी 
भविवेकी व्यापारीको किसी व्यापारमे लाभके हेतु श्रन्य प्रकार से 
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चडी हानि हो जाती है वैसा ही यह कार्य हुआ, किन्तु जिसप्रकार 
विवेकी व्यापारीका प्रयोजन लाभ है, इसलिये वह सारा विचार 
करके जिसमें लाभ हो वह करता है, उसी प्रकार ज्ञामीका प्रयोजन 
तो वीतरागभाव है, इसलिये वह सारा विचार करके वही करता है 
जिसमे वीतरागभाव की वृद्धि हो । 


चारो भअ्नुयोगोका तात्पर्य वीतरागत़ा है, वही ज्ञानीका प्रयोजन 
है | दृष्टिमे वीतरागता तो है, किन्तु चारित्रमें भी वीतरागता बढे वही 
ज्ञानीका प्रयोजन होता है, राग का प्रयोजन नही होता । तत्त्वज्ञानके 
विना रागका अभाव नही होता । वाह्ममें त्याग हुआ या नही---उस- 
से ज्ञानीको प्रयोजन नही रहता, घुभभावका भी प्रयोजन नही है । 
ज्ञानीको राग, निमित्त श्र परकी उपेक्षा होती है भर स्वकी श्रपे- 
क्षाहोती है। 
ज् >८ भ< 
[ वीर स० २४७६ प्र० वेशास्र कृष्णा २ घुधवार १-४-५३ ] 
आत्माके भान बिना आचरण मिथ्याचारित्र है। 
पुनरच, कोई जीव अखुब्नरत, महान्नतादिरूप यथार्थ श्राचरण 
करता है, तथा श्राचरणके अनुसार श्रशिप्राय भी है, किन्तु माया-लो- 
भादि के परिणाम नही हैं । पहले तो उसकी बात कही थी जो ब्रतादि 
का भलीभाति पालन नही करता । श्रव कहते हैं कि---भगवान के 
कहे हुए ब्रतादिका यथार्थंरूपसे पालन करता है, तथापि उस क्रियासे 
भ्ौर शुभभावसे घम्मं होता है, व्ववह्ार करते-करते धर्म हो जाता 
है--ऐसी मान्यता होने से उसके भी यथार्थ चारित्र नही है। जिस 
जीवको आत्माका भान नही है तथा अखुन्नतादि का भ्रच्छी तरह, 
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पालन नही करता, वह भिथ्याहृष्टि तो है ही, किन्तु उसका आ्राचरण 
भी भिथ्या है,--यह बात पहले श्रागई है। श्रव कहते हैं कि-- 
वब्रतादि यथार्थ आचरण करता है तथापि उस मिथ्याहृष्टिके चारित्र 
नही है । 


भगवानके मारयेमे प्रतिज्ञा न ले तो दण्ड नही है, किन्तु प्रतिन्ना 
लेकर भग करना तो महा पाप है। वस्तुका स्वरूप क्या है ?--वह 
जानना चाहिये । यह मोक्षमार्ग प्रकाशक शास्र है श्ौर सम्यग्दर्शन- 
जशञान-चारित्रकी एकता वह मोक्षमार्ग है। राग-विकार या जडकी 
क्रिया मोक्षमार्ग नही है | यहाँ तो कहते है कि कोई जीव भली भाँति 
२८ मूलगुण का पालन करे, मन-वचन-कायादि ग्रु्ति पाले, उहिष्ट 
झ्राहार न ले, महीने-महीने के उपवास करे, तप करे, व्यवहार क्रिया 
मे किचित्‌ दोष न करे,--ऐसा श्राचरण करता है और तदनुसार 
केषाय की मदता भी है, इन क्रियाओमे उसे माया तथा लोभके परि- 
णाम नही हैं, किन्तु उसे धर्म मानकर मोक्षके हेतु उसका साधत क- 
रता है। वह स्वर्गादि भोगोकी इच्छा नही रखता, कितु पहले उसे 
तत्त्वज्ञान नही हुआ है, इसलिये स्वय तो जानता है कि मै मोक्षके 
हेतु साधन करता हूँ, किन्तु मोक्षके साधतकी उसे खबर भी नही है, 
वह तो मात्र स्वर्गादि का ही साधन करता है वह मिथ्याहप्छि व्य- 
वहाराभासी है। तत्त्वज्ञानपुर्वेक श्राचरण न होने से उसके सच्चा 
चारित्र नही है। समयसारमे भी कहा है कि तत्त्वज्ञानपुर्वंक अध कर्मी 
आहार नही लेता उस मुनिके यथार्थ श्राचरण है । वीतरागकी जैसी 
श्ाज्ञा व्यवहारमे है वेसा श्राचरण करता है, किन्तु उसे मिथ्या मा- 
: ब्यता होनेसे श्राश्नवको धर्म मानता है, इसलिये वह श्राचरण मिथ्या* 
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चारित्र है। शुभ व्यवहार करते-करते धर्मंका साधन हो जायेगा यह 
मान्यता भिथ्या है। प्रथम भेदज्ञान द्वारा भ्रतर साधन प्रगट किये 
बिना मदकपायको व्यघहारसे भी साधन नही कहा जाता | त्रिकाल 
एक स्वमन्मुखतारूप ग्रात्मसाधनसे ही मोक्षमार्ग होता है। फिर अन्य 
को निमित्त कहा जाता है। काल हलका है इसलिये शुभभावरूपी 
साधनसे मोक्षमार्ग हो जायेगा--ऐस। नही है। कमार तो त्रिकाल 
घी, शवकर ( गुड ) भौर प्राटे से ही बनता है। चौथे कालमे उन 
घस्तुओ से कसार वनता हो भ्रोर पचमकालमे दूसरी वस्तुश्रो से--- 
ऐसा नही हो सकता ।--इसप्रकार मोक्षका सत्य साधन तो तच्रिकाल 
एक ही होता है। मिथ्याह॒प्टि भगवानकी प्राज्ञाका विपरीत श्र॒र्थ 
फरता है। कोई मिसरीको भ्रमृत जानकर भक्षण करे, किन्तु उससे 
श्रमृतका ग्रुण तो नही हो सकता, क्योकि श्रपनी प्रत्तीतिके श्रनुसार 
फल नही मिलता, जैसा साधन करे वैसा ही फल प्राप्त होता है । 
पुण्यको धर्म माने तो उससे कही घर्म नही हो सकता । श्राकके फलको 
भ्राम मानले तो श्राकफल झ्राम नही हो जाता, इसलिये प्रतीतिके 
भ्रनुमार फल नही होता, किन्तु जैसा पस्तुका स्वरूप है वैसी प्रतीति 
करे तो यथार्थ फल मिलता है। जास्त्रमे कहा है कि--- 


तलवज्ञानपूवंक भाचरण यह सम्पकचारित्र है। 


चारित्रमें जो 'सम्यक्‌' पद है वह शभज्ञानपूर्षक भ्राचरणकी 
निवृत्तिके हेतु है। इसलिये प्रथम तत्वज्ञान हो और फिर चारित्र हो, 
घंही सम्यकचारिश्र नाम प्राप्त करता है। जिसके श्रज्ञानका नाश 
ते हो उसके चारित्र नही होता, जो तत्त्वज्ञान व करे उसके सम्यग्द- 
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दर्शन नही है। दिगम्बर सम्प्रदायमे जन्म लिया इसलिये सम्यग्हप्टि 
है--ऐसा नही है । दिगम्बर कोई सम्प्रदाय नही है, किन्तु वस्तु 
का स्वरूप है। साततत्त्वोके भावका भासन होना वह तत्त्वज्ञान है। 
१. जीवतत्व तो परम पारिणामिक भाव शुद्ध चेतन्य है वह है। 
२. अजीवतल्व भी परिणामिक भाव तथा श्रीदयिक भाव रूप 
है । 
( यहाँ श्रजीवतत्त्व मे मुख्यतः कर्मादि पुद्गल तत्त्व लेना 
है।) 
३. आश्रवततस्य भात्मामे विकार भाव-श्रौदयिक भाव है वह है । 
४ संधर में सम्यग्दर्शन, सम्यक्चारित्र है वह क्षायोपशमिक, 
श्रौोपशमिक तथा क्षायिक भाव है । 
५ बंधभाव वह विकार भाव है, भौदयिक भाव है, वह भात्मा 
की शुद्ध पर्याय नही है । 
६ निजरा क्षायोपश्मिक, भौपशमिक तथा क्षायिक भाव है ।, 
७ भोक्षु क्षायिकभाव है। 
“-इसप्रकार सात तत्त्वो का भाव समभना चाहिये । 


तत्त्वज्ञान के बिना दर्शन प्रतिमा भी नही होती, तब फिर मुन्ति- 
पना तो कहाँ से होगा ? वर्तमान दिगम्बर सम्प्रदाय में तो देवादि की 
श्रद्धा है इसलिये सम्यर्दर्शन है---ऐसा श्रधिकाश मानता है । श्रावक- 
कुल में जन्म हुआ इसलिये जन्मसे श्रावक हैं--ऐसा मानते हैं, किन्तु 
वे मिश्याहप्टि हैं | श्रात्मा चिदानन्द है--ऐसी हष्टि के बिना सम्य- 
रहष्टि नही होता, और सम्यग्दर्शन भर्थात्‌ तत्त्वज्ञान के बिना चारित्र 
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नही होता । जैसे -कोई किसान बीज तो न बोये भ्रौर भ्रन्य साघन 
फरे तो उसे श्रन्न प्राप्ति कहाँ से होगी ? घास फूस ही होगा । उसी- 
प्रकार भ्रज्ञानी तत्वज्ञान का तो श्रभ्पास न करे भौर शअ्रन्य साधन 
करे, तो मोक्ष प्राप्ति कहाँ से होगी ? देवपद भ्रादि की प्राप्ति हो 
सकती है। 


पुनएच, उनमे कोई २ जीव तो ऐसे हैं जो तत्त्वादि के नाम भी 
भच्छी तरह नही जानते, मात्र बाह्य क्षतादि मे ही वर्तंते हैं । निर्दोष 
वब्रतो का पालन करते हैं किन्तु तत्त्वज्ञान नही करते । श्रौर कुछ जीव 
ऐसे हैं कि--जैसा पहले वर्णन किया है तदनुसार सम्यग्दशन-ज्ञाव 
का श्रयथार्थ साघन करके वृतादि मे प्रवतमान हैं । यद्यपि वे वृतादि 
फा भलीभांति वाह्य दोष रहित पालन करते हैं किन्तु यथार्थ श्रद्धान- 
ज्ञान विना उनका सर्व भ्राचरण मिथ्याचारित्र ही है। 


श्री समयसार कलश १४२ मे श्री भ्रमृतचन्द्राचार्य देव सा को 
स्पष्ट प्रकाशित करते हैं--- 
( शादूल विक्रीडित ) 
क्लिश्यन्तां स्वयमेव दुष्करततरेमक्षोन्सुख कर्मभिः 
क्लिश्यन्ता च परे महावृततपोभारेण भग्ताश्विरम् । 
साक्षान्मोक्ष इदं निरामयपद स्वेद्यमान स्वय 
ज्ञान ज्ञानयुण विना कथमपि प्राप्तु क्षमन्ते न हि ॥ 
श्र्थ --कोई मोक्ष से पराज्भुछुख ऐसे श्रति दुस्तर पचार्नि, 
तपनादि कार्यों द्वारा स्वय ही बलेश करते हैँ तो करो, तथा श्रन्य कोई 
जीव महावृत झौर तप के भार से श्रधिककाल तक क्षीण होते हुए 
कलेश करते हैं तो करो, किन्तु यह साक्षात्‌ मोक्षस्वरूप सर्व रोग रहित, 
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पद, अपने आप श्रनुभव में भ्राये ऐसा ज्ञान स्वभाव तो ज्ञानग्रुण के 
झतिरिक्त श्रन्य किसी प्रकार से प्राप्त करने मे समर्थ नही हैं । 


चारित्र आनन्ददायक है, उसे ऋषप्रद मानना वह 
मिथ्यात्व है। 


जिसे भ्रात्मा का भान नही है उसके लिये ब्रतादि भाररूप हैं । 
संसार एक समय की उदयभावरूप भ्रशुद्ध पर्याय है किन्तु वह मेरे 
स्वभाव मे नही है,--उसका जिसे भाव नही है उसे वृतादि तो बलेश 
के भारख्प है। चारित्र सचमुच तो आनन्द स्वरूप हैं, कष्टरूप नहीं 
है । तत्त्वज्ञानके बिना जो श्राचरण है वह कष्टरूप लगता है | चारित्र 
तो सवर है, दुख की पर्याय का नाश करने वाला है, उसे कष्ट- 
दायक मानना वह मिथ्यात्व है। धर्म कष्ट दायक होता ही नही । 
भ्रमिकानुसार धर्मी आत्मा को निरन्तर आनन्द होता है। परिपह हो 
लथापि उनका रुपाल नही होता । सुकोशल घुनि को व्याप्नी खाती 
है, उस समय भी श्रानन्‍्द है । गजकुमार सुनिको भी आनन्द है । 
झविकारी आनन्दकन्द परिणाम वह चारित्र है, उसकी जिसे खबर 
नही है उसके सवर तत्त्व की भूल है, विपरीत प्रभिनिवेद्य है । क्या 
करें हमने महावृत्त ले लिये इसलिये पालन करना चाहिये,--ऐसी 
झ्ररुचि लाये तो वह सत्य श्राचरण नही है। प्रथम भावभासनरूप 
तत्त्वज्ञान करो, जगत की चिन्ता छोडो | यह बात कभी सुनी नहीं 
है इसलिये पहले भ्रभ्यास करो । 


यात्रा करने जाये झ्ौर पहाड पर चढे-उत्तरे उस संमय थक 
जाता है, भुख-प्यास सतताने लगती है, तो धर्मशाला के मुन्नीम से 
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भगद पदता है, कपाय करता है, वह कही यात्रा नही है | तत्त्वज्ञान 
पूरक आकुलता कम हो--ऐसा शातिमय झ्राचरण होना चाहिये । 
मुनिपना, श्रावकपना ग्रहण करता है, शरीर को जी कर लेता है, 
किन्तु मिथ्यात्व को जी्ण नही करता । प्रथम यथार्थ प्रत्तीति करने में 
भल्रे हो अधिकाश समय वीत जाये, किन्तु उसके सिवा श्रन्य उपाय 
करे तो उसमे आत्मा का कल्याण नहीं होंता । 


मिध्यादृष्टि वृतादि शुभ श्राद्नवका पालन करता है, उसके द्वारा 
मोक्ष मानता है किन्तु साक्षात्‌ मोक्ष-श्वरूप ऐसा निरामय, 
( रोगरहित ) पद जो अपने आत्मसे प्रनुभव में आता है--ऐसा 
ज्ञान स्वभाव तो ज्ञानगुएण के अनिरिक्ति ग्रन्य किसी प्रकार से प्राप्त 
फरने में समय नही है । व्यवहार, राग श्रववा मन के प्राश्रम से वह 
- प्राप्त हो--ऐसा नही है । श्रात्मा की ज्ञान क्रियाके अतिरिक्त भ्रन्य 
किसी भी क्रियासे मोक्ष नहीं होता । ज्ञानक्रियामें दर्शव-ज्ान-चारित्र 
तीनों श्रा जाते हैं। झ्रात्मा ज्ञान स्वभावी है। सर्वेज्ञ पूर्ण स्वभावी 
व्यक्त है। इसके अतिरिक्त भ्रन्य कोई वस्तु राग, नि्ित्त श्रदि प्रात्मा 
नही है--ऐसे तत्त्वज्ञान के सिवा अन्य किसी भी क्रिया से मोक्ष 
नही होता। मोक्षमार्ग की विधि न जाने श्रौर क्रिया करने लग 
जायें तो कहीं मोक्षमार्ग प्राप्त नही होता | जैसे--हलवा बनाने को 
विधि न जाने और बनाते वेठ जाये तो हलचा नही वन सकता, किन्तु 
लेई बनेगी । उसी प्रकार प्रथम मोक्षमार्ग की विधि न जाने और 
क्रिया करने लग जाये तो मोक्षमार्गहपी हलवा नही बनेगा, किन्तु 
मिशथ्यात्वन्पी लेई वन जायेगी शऔर चार गति में भटकने का साधन 
प्राप्त होगा, इसलिये प्रथम तत्त्वज्ञान करना चाहिये। 
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तेरह प्रकारका चारित्र मदकपाय है, धरम नहीं। 


अन्तमु ख दृष्टि किये बिना भ्रन्य किसी प्रकार श्रात्माका अ्रतुभव 
नही होता । करोडो उपवास करे, त्याग करे, ब्रह्मचर्य पाले, किन्तु 
उससे धर्म नही होता और न भवका अन्त आता है। श्री पचास्तिकाय 
गाथा १७२ में ्यवहाराभासीका कथन भगवान श्रमृृतचन्द्राचार्य ने 
किया है। उसमे कहा है कि तेरह प्रकारके चारित्रका पालन करते 
हुए भी उसका मोक्षमार्गंमे निषेध किया है । व्यालीस, छियालीस 
दोप रहित शभ्राहार ले, पचमहान्रत, पाँच समिति, तीन ग्रुप्तिरूप 
चारित्र का पालन करे वह कषायकी मन्दता है, उसे वह धर्म मानता 
है इसलिये मिथ्याहृष्टि है। उसके मोक्षमार्ग नही है जहाँ व्यवहार 
साधन शौर निश्चय साध्य कहा है वहाँ निश्चय साधनसे निरचय- 
साध्यदशा प्रगट करे तो व्यवहारको उपचारसे साधन कहा है । 


श्री समयसार नाटकमे कहा है कि--जितना व्यवहार-साघन 
कहा है वह वास्तवमे साधक नही किन्तु सब बाधक है। श्री प्रवचत- 
सारमे भी प्रात्मज्ञान शून्य सयमभावको, श्रकार्यकारी कहा है। 
श्रात्मज्ञानशून्य पचमहात्रतादि निरर्थक है, भ्रात्माके कल्याणमें उसे 
निर्मित्त भी नही कहा है। यह चौथे गुणस्थानकी बात है। सम्य- 
गदशेन कंसे हो उसकी बात है। श्रात्मासे सम्यग्दर्शनरूपी निविकल्प 
भाव कंसे प्रगट हो वह कहते हैं । एक समयमे मे आत्मा ज्ञायक हूँ 
उसे यथार्थ लक्षमे लिया इसलिये ऐसा भाव हुआ कि राग भर 
निम्ित्त में नही हैँ वह सम्यन्दर्शन धर्म है। विवेकपूर्वक परीक्षा 
करके विचार करना वह श्रपना कतेंव्य है। श्रात्मा ज्ञायकस्वरूप है, 
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राग विकार है, निरम्ित्त पर है--ऐसा भेदज्ञान करना चाहिये। 
विपरीत अ्रभिप्राय रहित-युक्तिपूर्वंक विचार करके निर्णय करना वह 
प्रात्मज्ञान का प्रथम कारण है। घमं तो ग्रात्माके श्राश्रयसे होता है 
इसलिये प्रथम तत्त्वशान करना वह कार्यकारी है, भौर प्रथम ऐसा 
तत्त्वज्ञान होने के पश्चात ही आचरण कार्यकारी है। पुनइच, 
परमात्मप्रकाश आ्रादि शास्त्रोमे इस प्रयोजनके हेतु जगह-जगह 
निरूपण किया है कि तत्त्वज्ञानके बिना ब्रतादि कार्यकारी नही है । 


यहाँ कोई ऐसा जाने कि--धन्य है वह श्रन्तरग भाव बिना भी 
बाह्मसे तो भ्रण॒ुवृत, महावृतादिकी साधना करता है न ? किन्तु जहाँ 
भ्र्तरग परिणाम नही हैं श्रथवा स्वर्गादिकी वाछासे साधना करता 
है तो ऐसी सावनासे पापवन्ध होता है। इसलिये वे तो धन्य नही 
किन्तु द्रव्यलिंगी तो ग्रन्तिम ग्रेवेयक तक जाता है ? कपटरहित 
मदकपायरूप परिणाम हो तभी ग्रेवेयक स्वर्ग तक जाता है वह भी 
घन्य नही है। भ्रनन्तवार कपटपूर्वेक पालन किया है इसलिये मोक्ष 
नहीं हुआ--ऐसा नही है । भगवानके कथनानुसार ब्रतादि का पालन 
करता है इसलिये ग्रेवेयक तक जाता है) कपट पूर्वक करे तो पाप- 
बध होता है। शौर वह तो महान मदकपायी होता है, वह मदकपाय 
भी मोक्षका कारण नही हुञ्रा तो फिर वर्तमानके मदकपाय भ्रकषाय 
का साधन कंसे हो सकता ? इसलिये व्यवहार सच्चा साधन नही 
है । द्ृव्यलिगी इहलोक-परलोकके भोगादिकी इच्छा रहित होते है, 
तथा मात्र धर्म बुद्धिसे मोक्षाभिलापि होकर व्यवहा रकी साधना करते 
हैं, इसलिये द्रव्यलिगीमें स्थूल अन्यथापना तो नहीं है किन्तु 
सरक्ष्म अन्यथापना है वह सम्यग्दष्टिको भासित होता है । 


३१८ मोक्षमाग प्रकाशक की किरऐं 


द्ृव्यलिंगीका मिथ्यापना सम्यस्दृष्टि जान सकते हैं। 


द्रव्यलिगीका मिथ्यापना केवली भगवानको ही भासित होता है 
ऐसा नही है दूसरे को जो सूक्ष्म मिथ्यात्व होता है छञ्मस्थ सम्यक- 
ज्ञानी को भी खबर होती है। सामनेवाला जीव मिथ्याहृष्टि है या 
सम्यग्हष्टि--उसका ज्ञान न हो ऐसा नही हो सकता । द्रव्यलिगीके 
स्थूल अन्यथापना नही है, सूक्ष्म है। उसे मिथ्यादृष्टि जान लेता है। 
श्रात्मा भ्रग्तम्रुंख होकर साधन करे तो साध्य ऐसा सम्यग्द्शन प्रगट 
होता है--उसकी मिथ्याहष्टि को खबर नही है। तत्वज्ञानी को उस्चकी 
प्ररूपणा पर से अभिप्राय ज्ञान हो जाता है। बाह्मयमे श्रागमानुसार 
ग्राचरण हो, व्यवहारका भली भांति पालन करे, स्थुल प्ररूपण में भी 
प्रन्यथापना न हो, तथापि अतरगमे सूक्ष्म भिथ्यात्व है,--उसे ज्ञानी 
जानता है कितु बाह्यमे कहता नही है, क्योकि संगमे विरोध होता 
है । लोग बाह्मयसे परीक्षा करते हैं इसलिये स्थुल मिथ्यात्व हो तो 
बाहर प्रगट करते हैं, किन्तु वे सुक्ष्ममिथ्यात्व नही पकड सकते 
इसलिये ज्ञानी बाहर प्रगट नही करते । लोग नही पकड सकते इस- 
लिये विरोध होता है । स्घुल प्ररूपणा करे कि---व्यवहार हो तो नि- 
इचय होता है, निरमित्तके कारण उपादानमे कार्य होता है, तो ज्ञानी 
कहते है कि वह मिथ्यादृष्टि है। किन्तु बाह्ममे व्यवहार श्रच्छा हो 
शभौर मिथ्याहृष्टि हो तो ज्ञानी स्वय जानते हैं तथापि बाहर प्रगट 
नही करते । 


भ्ज्ञानी मिथ्याहृष्टि द्रव्यलिग घारण करे, मदकषाय करे, किन्तु 
भ्रतरकी गहराईमे उसके व्यवहारका पक्ष नही छटता ऐसे द्रव्यलियी 
घर साधन करते है वे कंसे हैं ? तथा उनमे श्रन्यथापत्रा किसप्रकार 
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है ?--वह प्रव बहते हैं। द्रव्यनिगीको कभी एक क्षण मात्र भी नि- 
प्चय का पक्ष नही श्राया है श्रौर व्यवहारका पक्ष छूटा नही है । 
देखो, यह सममने जैसा है। लोग सममते तो हैं नहीं श्रौर कहते हैं 
कि व्यवहार नही करोगे तो घर्मका लोप हो जायेगा, किन्तु वस्तुस्व- 
हूप ऐसा नहीं है। श्रशुभ परिणाम न हो तब दया, दान, भक्ति, 
यात्रादिके धुभभाव होते हैं, किन्तु वह सम्यग्दशनका कारण नहीं 
है। जब ज्ञायक प्रात्माक्री रुचि, दृष्टि होगी तभी सम्यग्द्शन होगा । 


जातिस्मरण ज्ञान 

जातिस्मरण ज्ञान की ऐसी शक्ति हैं कि--पूर्वकाल में हमारा 
इम जीव के साथ सम्बन्ध था--ऐसा जान लेता है। पूर्वकाल का 
दरीर वर्तमान में नही है श्रौर प्ात््मा को भी साक्षात्‌ नहीं जानता 
है, तथापि बतमान जाति स्मरण जान की ऐसी शक्ति है कि वह जान 
लेता है फि--इस प्रात्मा के साथ हमारा पूर्वकाल में सम्बन्ध था। 
यह निर्णय कहाँ से हुआ ? ज्ञान को शक्ति ही ऐसी है। ऋषभदेव- 
भगवान और श्रेयासकुमार का श्राठ भव पूर्व सम्बन्ध था, वह बरतें- 
मान ज्ञान में जाति स्मरण से निर्णाय हुआ । ज्ञान की पर्याय में झात्मा 
दृष्टिगोंचर नही होता, झ्ौर पूर्वकाल का शरीर भो वर्तमान में नही 
है तो भी मिय्याहृष्टि को भी जाति स्मरण ज्ञान होता है। वह भी 
जान लेता है कि तीसरे भव में इस जीव के साथ सम्बन्ध था,-- 
ऐसी ज्ञान की स्वतन्न निरालम्वी शक्ति है। तव फिर सम्यर्दृष्टि ऐसा 
जान ले कि सामने वाला आत्मा मिथ्यादुष्टि है, उसमे क्‍या श्राश्चयय ? 
--ऐसा ज्ञान का सहज सामर्थ्य है । 

कोई ऐसा कहे कि---इसकाल में झात्मा को निश्चयरूप से नहीं 
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जाना जा सकता, सम्यरदृष्टि मिथ्यादृषप्टि की खबर नही पड सकती, 
भव्य भ्रभव्य का ज्ञान नही हो सकता, तो उसे ज्ञान सामर्थ्य की 
खबर नही है । ज्ञान स्व-पर प्रकाशक है, वह शआात्मा को शौर पर को 
न जाने-+ऐसा नहीं हो सकता। श्रपतने ज्ञान सामथ्येका उसे 
विश्वास नही है। लब्धि के श्रधिकार मे बात ली है, उसमे कहा है 
कि--जिन्‍्हे चौदह पूर्व का ज्ञान है ऐसे ज्ञानी जो न्याय शौर सुल- 
भन निकालें वेसा ही सम्यग्दृष्टि भी निकाल सकता है--ऐसा उसका 
ज्ञानका सामथ्यं है। इसलिये सम्यक्‌ ज्ञानी को द्रव्यलिगी का 

श्रन्यधापना भासित होता है। श्रव कहते हैं कि-द्रव्यलिगी को धर्म 
साधन फंसा है श्र उसमें श्रन्यथापना किस प्रकार है । 


रु 


द्रव्यलिंगी के धर्मसाधनमें अन्यथापना . 


प्रथम तो वह ससार में नरकादिके दु.खो को जानकर तथा 
स्वर्गादि में भी जन्म-मरणादिके दु खो को जानकर ससार से उदास 
होकर मोक्षकी इच्छा करता है। भ्रब, उस दु सको तो सभी जानते 
हैं, किन्तु इन्द्र, अ्रहमिन्द्रादि विपयासुरागसे इन्द्रियजनित सुखका 
उपभोग करते हैं---उसे भी दु ख जानकर, निराकुल सुख अ्रवस्थाको 
पहिचानकर जो मोक्षका न्ञान करता है उसे सम्यर्दष्टि जानना । 
जन्म-मरणका दुत नही है, सयोगका दुव नही है किन्तु दुख तो 
मिथ्या अभिपष्राय और गझ्राकुलतासे है। श्रञानी की दृष्टि सयोग पर 
है। प्रतिकूल क्षेत्रका सयोग दुख नही है इसलिये जन्म-मरणका 
दुख मानना वह मिन्यात्व है। आ्रात्मा में विपरीत श्रद्धा और श्रा- 
फुलता है वह दु'ख श्लौर सम्यवत्व श्ौर निराकुलता है वह सुख--- 
इसकी उसे खबर नही है । 
आत्मा न तो जन्म लेता है और न मरता है। पर्यायमे सुख- 
दुख होते है। स्वर्ग के सुसंकी इच्छा से श्रौर नरकादिके सयोगोको 
दुख जानकर साधन करे तो वह स्थुल मिथ्याहष्टि है ।--इसप्रकार 
वह उदास होता है, कितु स्वगंमें भी इन्द्रियजनित विपय-भोग हैं 
चह भो दु खलप है-- ऐसा जानना चाहिये । अपनी पर्यायमें जिस 
भाव द्वारा तीर्थकर नामकमंका वध होता है वह भाव भी शभ्राकुलता 
है। पच महाक्नतके परिणाम भी प्राकुलता हैं | भ्रात्मामे ही सुख है- 
न्‌४ 
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ऐसा जानकर स्वानुभवके द्वारा निराकुल परिणाम हो वह मोक्षका 
कारण है ।--ऐमा माने वह सम्यर्हष्टि है | 

सोलह कारण भावना भाने 'से तीर्थंकर नामक का बच हो जा- 
येगा--ऐसा नही है । जिस जीवकी पर्यायोकी योग्यता ही उस प्रकार 
की होती है उमीको उस प्रकारकी सहज भावना होती है, दूमरो को 
नही होती । सम्यर्दृष्टि इन्द्रियजनित सुखको श्राकुलतारूप दुख 
मानता है। शुभ और शअरशुभ वृत्तियोका भझपने में उत्थान होना ही 
प्राकुलता भौर दु ख है । उस सुख-दु खके तात्त्विक स्वरूपकी श्रज्ञानी 
को खबर नही है, इसलिये वह वाह्य सयोगो मे सुख-दु ख मानकर 
बाह्मयसे उदासीन होता है--यह मिथ्यादृष्टि है ऐसा नानना । 

>८ ८ ५4 
[ वीर स० २४७ 8, प्र० वेशाख कृष्णा ४ शुक्रवार, ता० ३-४-५३ | 
परद्रव्यको इष्ट-अनिष्ट जानकर ग्रहण-त्याग करना वह 
भिथ्या बुद्धि है। 

पुनइच, विषयसुखादिका फल नरकादि है--ऐसा जानकर पर- 
द्रव्यको बुरा मानता है, किन्तु श्रात्मामें विषय-कषायके परिणाम 
होते है वह दुख है उसे नही जानता । श्रौर मानता है कि नरकमें 
दुख हैं, कितु नरकक्षेत्रमे दुख नही है, क्योकि केवल समुद्घातके 
समय केवलीभगवानके श्रात्माके प्रदेश सातवे नरक के क्षेत्र मे भी 
जाते हैं, तथा सूक्ष्म एकेन्द्रिय जीव भी वहाँ भ्रनत हे उस क्षेत्रके का- 
रण कुछ नही है । इसलिये क्षेत्रका दुख किसी श्रात्माकों नही है । 
भ्रज्ञानी परद्रव्यको बुरा मानकर द्वेष करता-है। शरीर अशुविमय 
श्र विनाशोक है---इसप्रकार शरीरका दोप निकालता है | शरीर तो 


न 
हे 
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शानका भय है, वह दु खका कारण नही है । नित्यानदमय पवित्र 
स्वभावको प्रतुभवमे रखकर रागादिआाश्रवोको भ्रशुत्ति जानकर ज्ञानी 
भ्रशुच्ि भावना भाता है वह शरीरका भी ज्ञाता रहकर भाता है, 


श्रौर मि-वाहष्टि शरीर को अनिप्ट जानकर द्वेप बुद्धि करता है, 
एत्तना दोनो में प्रन्तर है । 


अ्ज्ञानी मानता है कि शरीर मे से सार निकाल लेना चाहिये । 
घरीरका पोषण न करके, उसे जी बनाकर, सुखाकर फेंक देना 
चाहिये, उसे शरीर के प्रति द्वेंप बुद्धि है। कुटम्बीजन आदि स्वार्थके 
सगे हैं--ऐसा मानकर परद्रष्यको दोप देता है श्लौर उसका त्याग 
फरता है, किनु प्रात्मामे जो रागहप होते हैं उनका त्याग नही 
करता । कचन, कामिनी और कुटम्बका त्याग करो तो धर्म लाभ 
होगा--ऐसा वह मानता है | वृतादिका फल स्वगें-मोक्ष है, इस 
समय ब्रत पालन करेंगे तो स्वर्गंकी प्राप्ति होगी श्लौर वहाँसे भगवानके 
पास जायेंगे इसलिये वह धर्म प्राप्त करेगे--यह सब भिथ्या बुद्धि 
है । व्यवहार तपथ्चरणादि पवित्र फल के देनेवाले हैं, उनके द्वारा 
शरीरका पोपण करना योग्य है--ऐसा मानता है । 

झौर देव गुरु-शास्त्रादि हितकारी हैं--इृत्यादि परद्रव्योका ग्रुण 
विचार कर उसीको अ्रगीकार करता है, किंतु स्व-प्रात्मद्रव्य हितकारी 
है उसकी उसे खबर नही है । परद्रव्य हितकारी या श्रहितकारी है ही 
नही । शुद्ध उपादान णक्ति अ्तर मे ही भरी है उसका श्राश्नय करना 
हितकारी है। श्रात्माकी पर्यायमे घुभराग होता है तब निमित्तका- 
देव, गुरु, शास्त्रका आदर श्राये बिना नही रहता, किन्तु वह अपनी 
निर्बंलतासे आया है परद्रव्यके कारण नही आया । भगवानको देख- 
कर प्रमोदभाव झांता है वह भगवानके कारण नही झाया । उन्हें 
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देखने से प्रमोदभाव आता हो तो जो भी देखे उन सबको आ्ाना 
चाहिये, किन्तु ऐसा नही होता, इसलिये जो परद्रव्यको हितकारी 
जानकर राग करता है वह मिथ्यादृष्टि है । परद्रव्यके गुण भौर दोष 
विचारकर श्रज्ञानी राग दूवप करता है इसलिये उसका सारा श्राच- 
रण मिथ्या है। भौर वह शुभरागको करने योग्य मानता है; हिंतरूप 
मानता है । 


वर्तमानमे यहाँ भावलिंगी मुन्नि दिखाई नही देते । कदाचित्‌ 
कोई देव महाविदेह क्षेत्रसे किन्ही मुनिको लाकर यहाँ रख दे श्रौर 
पही उन्हे केवलज्ञान प्राप्त हो जाये तो उन्हे देखकर ज्ञानीको प्रमोद 
श्राये बिना नही रहेगा, कितू वह प्रमोदभाव उन सुनि--के वलीको 
देखने से श्रथवा केवलीके कारण नही हुआ है । परद्रव्यको इष्ट मान- 
कर वह शुभभाव नही हुआझा है । फेवली तो ज्ञानके ज्ञय है, वे हित- 
कारी है--ऐसा ज्ञानी नही मानता । श्रोर कोई श्रनिष्ट शब्द कहे तो 
” कदाचित्‌ ज्ञानीको खेद होता है, कितु वह खेद शब्दों के कारण नही 
हुआ है। श्रज्ञानी परद्रव्यको बुरा जानता है और उसे छोडना 
चाहता है | वास्तवमे गाली अ्निप्ट नही है भर भगवान इष्ट नही 
हैं,--इस बातकी श्रज्ञानीको खबर नही है। 


इस भाँति भज्ञानी अ्नेकप्रकारसे किन्‍्ही परद्रव्यो को बुरा जान- 
कर भनिष्टरूप श्रद्धान करता है और किन्‍ही परद्रव्यों को भला जान 
कर इष्टरूप श्रद्धान करता है । 


शरीरमे रोग श्राने से श्रातंध्यान होता है-ऐसा नही है । शरीर 
स्वस्थ हो तो धर्म होता है--ऐसा भी नही है। शरीर घर्मेंका साधन 


१ 
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नही है । श्रात्मामे शुभभाव होता है वहू भी धर्ंका साधन नहीं है, 
तव फिर शरोर साधन हो ऐसा कभी नही होता। श्री प्रवचनसार 
में श्राता है कि-मुनियो को शरीर नहीं छोडना चाहिये, अ्रसमय में 
शरीर-त्याग करने से श्रसयमी हो जाते हैं ।--इसका यह श्रर्थ नही 
है कि आत्मा शरी रको छोड सकता है, किन्तु वहाँ राग और वीत- 
राग भावका विवेक कराने के लिये निमित्तसे कथन किया है । 


्‌ ८ है 
कोई > बुरे .> श्र पि्‌ 
४४ परद्रव्य भल-चबुर हैं हां नहा, तथापि मानना वह 
मिथ्यावुद्धि है | 


प्रझत --सम्यग्हष्टि भी परद्रव्यों को बुरा जानकर उनका त्याग 
फरता है । 

उत्तर:--सम्यरहृष्टि परद्रव्योको ठुरा नही जानता किन्तु प्रपने 
रागभावको दुरा जानता है । स्वय सरागभावको छोडता है इसलिये 
उसके कारणों का भी त्याग होता है । वस्तुका विचार करने से कोई 
परद्रव्य तो भले बुरे हैं ही नहीं । परद्रव्य श्रात्माका एकल्प ज्ञय 
है । एकरूपमें अनेक रूप कल्पना करके एक द्वव्यकों इष्ट और दूसरे 
को अनिष्ट मानना वह मिथ्याबुद्धि है । 

निमित्त के कारण भाव नहीं ब्रिगढ़ता | 

प्रथन --पर द्रव्य निमित्तमात्र तो है ? 

उत्तर --पर द्रव्य बलात्कार से तो कुछ नही विगाडता किन्तु 
प्रपने भावों को वियाडे तब वह भी वाह्य निमित्त है। पर द्रव्य से 
परिणाम विगडे तो द्रव्य की परिणत्ति स्वतत्न नही रहती । स्वय परि- 
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खणाम विगाडे तो पर द्रव्य को निमित्त कहा जाता है। और निमित्त 
के बिना भी भाव तो विगडते हैं, इसलिये वह नियमरूप निमित्त भी 
नही है। निमित्त के कारण भाव नही बिगडते । श्री समयसार मे 
ग्राता है कि--भ्रतिभाव से मदिरा पिये तो पागलपन नही श्रात्ता, 
किन्तु आत्मा स्वय भाव वियाडे तो पर द्रव्य को निमित्त कहा जाता 
है। 

यहाँ तीन बाते कही हैँ--- 

१. परद्रव्य बलात्कार से भाव नही बिगाडता । 

२ स्वय भाव विगाडे तो पर द्रव्य को मिमित्त कहा जाता है । 


३० निभित्त के बिना भी श्रात्मा के भाव विगडते हैं, इसलिये 
तियमरूप निमित्त भी नही है । 

पडितजी ने अपने घर की बात नही कही है । ५ कहा है कि 
मोती तो है, उसे जिसप्रकार माला मे लगाते हैं, ।... । प्रकार हम 
जात में कही हुई बात को लगाते हैं, अपने घर की डी करते । 

निभित्त के विना भी भाव होते हैं। देखो, किन्‍्हे; तीर्थंकर का 
जीव तीसरे नरक मे से निकलता है तब क्षायोपशमिक सम्यरहृष्टि है 
श्ौर मनुष्य भव मे उन्हे क्षायिक सम्यक्त्व होता है, तब कोई निमित्त 
नही होता । निमित्त के बिना क्षायिक सम्यग्दर्शन होता है | पुनरच, 
कोई जीव स्वय श्रुतकेवली होता है तो उसे श्रपने कारण क्षायिक- 
सम्यग्दर्शन होता है । किसी केवली या श्रुतकेवली को निमित्त होता 
भी नही है । इसलिये लिमित्त के बिना भी भाव बिगडते या सुघरते 
हैं, इसलिये नियमरूप निमित्त भी नही है। पर द्रव्य का ग्रुणग-दोष 
देखना वह मिथ्याभाव है। मिथ्याभाव ऋरेर रागहेष बुरे हैं कोई पर- 
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द्रव्य बुरा नहीं है--ऐसी समझ मिप्याहष्टि द्रव्यर्नः नही है । 


गच्ची उदासीनतवा | 

द्रव्यलियों मिथ्याहष्टि तो पर द्रव्य के दोप देसकर उस पर द्वेप 
रूप उदासमीनता करता है, उसके सच्ची उदासीनता नही होती । १र- 
द्रव्य दोप का कारण नही है । पूजा में भी श्राता है कि--“कर्म 
बिचारे कीन भूल मेरी भ्रधिकाई, तथावि उसका विचार भी नहीं 
फरते । भ्रत्नानी जी उदासीनता में अकेला शोक ही होता है। एक 
पदार्व की पर्याय में दूसरे पदार्थ की पर्याय प्रक्रिचित्कतर है, उसकी 
उसे सचर नहीं हे, इसलिये परद्रव्य की पर्याय को बरा जानकर हेप 
पृवंक उदासोन भाव करता है। किन्नु परद्रव्य के गुण-दोपो का 
भामित ने होना हो सच्ची उदासीनसए है ग्र्वात्‌ परद्रव्य गुण का या 
दोप का कारण है-ऐसा ज्ञानी नही मानते । अपने को स्व-रूप श्रौर 

प्र को परस्प जानना ही सच्ची उदासीनता है । 

>८ भर भर 
[ वीर म० २४७६ प्र० वंशास्र कृष्णा ५ शनिवार, ता० ४-४-५३ ] 
परवस्तु अपना परिणाम बिगाइने में समर्थ नहीं है| 

कोई परवस्तु आन्मा के परिणाम विगादने में समर्थ नही है । 
भगवान के कारण गुण नही होता । श्र कर्मी श्राह्ार श्राया इस- 
लिये परिणाम बिगटे--ऐसा नही है ! श्रात्मा स्वय परिणाम बिगाड़े 
तो उसे निमित्त ऊहा जाता है झौर स्वय परिणाम सुधारे तो भगवान 
को निमित्त कहा जाता है । शत्रु शाया इसलिये देप हुआ--ऐसा नही 
है। धरीर में दुखाद श्राया इसलिये दु स हुआ--ऐसा नही है| छुखार 
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के कारण श्रार्तध्यान हुआ---ऐसा मानना वह मिथ्यात्व है । शरीरमे 
निरोगता हो तो ध्यान कर सक्ू, गिरि ग्रुफा मे श्रच्छा ध्यान होता 
है--यह मान्यता भूठी है । उसने पर पदार्थ को भला-बुरा माना है। 
श्रात्मा का अनुभव करना वह गिरि गुफा है। परक्षेत्र श्रात्मा को 
गुणकारी नही है। परद्रव्य के कारण श्रात्मा मे शाति रहती है--- 
ऐसा मानना मूढता है। अ्रतर्श्रात्मा मे निमग्न हो जाना वह ध्यान 
है; बाह्य कारणो से यान या शाति नही है । सोनगढ क्षेत्र के वाता- 
वरण से श्रात्मा मे शात्ति होती है-यह वात भी मिध्या है । ज्ञानी 
उसे भी ज्ञेयरूप से जानता है कितु उससे लाभ-हानि नही मानता । 
पर के साथ मुझे कोई प्रयोजन नही है, मे तो ज्ञायक हूँ श्रौर पर- 
पदार्थ ज्ञेय है--ऐसा वह मानता है । 


निर्दोष श्राह्दाररजल का मिलना या न मिलना वह सब ज्ञाता 
का ज्ञेय है,--इसप्रकार ज्ञानी साक्षीभूत रहते हैं । परसे आत्मा के 
प्रयोजन की सिद्धि नही है। श्रात्मा का प्रयोजन तो श्रात्मा से सिद्ध 
होता है,--ऐसी उदासीनता अज्ञानी के नही होती, ज्ञानी के ही 
होती है । मात्र बाह्य से उदासीन आाश्चम मे बेंठ जाना चह्‌ कही 
सच्चो उदास्तीनता नही है । तोनलोकके नाथ सर्वेज्ञ भगवान भी मेरे 
ज्ञान के ज्ञेय हैं ओर कुदेवादि हो तो वे भी मेरे ज्ञय हैं । परके साथ 
ज्ञेयज्ञायक सम्बन्ध है, किन्तु कर्ता-कर्म सम्बन्ध नही है--ऐसा ज्ञानी 
जानते हैं । 

पुनश्च, द्रव्यलिगी उदासीन होकर शास्त्र मे कहे हुऐ अणुन्नत, 
महात्रतरूप व्यवहार चारित्र को अगी कार करता है। एकदेश श्रथवा 
सर्वे देश हिसादि पापों को छोडता है और उनके बदले श्रहिंसादि 
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पुण्यहप कार्यों में वर्तता है । मे पर की हिसा कर सकता हूँ या दया 
पाल सकता हैं--यह मान्यता ही मिथ्यात्व है। बचाने का भाव हुआ्ा 
ए्मलिये जोव चच गया--ऐसा नही है । श्रात्मा की इच्छा के कारण 
झपने शरीर की क्रिया नही होती, तव फिर उसके कारण परजीव 
बच जायै--ऐसा तीन काल में नही होता । शरीर में शरीरके कारण 
फ्रमवद्ध फिया होती है श्रौर जीव बचने की क्रिया भी ऋ्रमबद्ध उसके 
झपने फारण होना थी सो हुई है, किन्तु मेरे कारण वह क्रिया हुई 
है--ऐसा मानफर भ्रज्ञानी श्रहवुद्धि करता है, वह मिथ्या मान्यता 
है । 

मुनि फे घरीर के निमित्त से कदाचित्‌ पैर के नीचे कोई जीव 
मर जाये, पिनन्‍्तु उनके प्रमाद नही है इसलिये दोप नही लगता । 
घरीर के निम्मित्त से परजीव मरे या वचे--यह भ्रात्मा के श्रधिकाय 
की बात नही है । मैने पीछी ऊँची की श्रौर उस क्लिया से जीव बच 
गया--यह मान्यता विप्णु को जगत्कर्ता माननेवाले ज॑सी है । 
मिथ्याहृष्टि को खबर नही है कि हाथ के कारण पीछी ऊँची नही 
होती, भ्रोर पींछी ऊँची हुई इसलिये जीव बच गया ऐसा भी नही 
है । हाथ की भौर पीछी की क्रिया स्वय श्रपने कारण हुई है, तथापि 
प्रज्ञानी जडकी क्रिया का प्रभिमान करता है । 


श्री समयततारमे भी यही कहा है कि ++- 
ये तु कर्तारमात्मान पद्यन्ति तमसावृत्ता । 
सामान्यजनवतेपा न मोक्षोषपि मुमुक्षतामु ॥१६६॥ 
ग्र्थ --जो जीव मिथ्या भ्रन्धकार से व्याप्त होकर अपने को 
पर्यायाश्रित क्रिया का कर्ता मानता है वह मोक्षा भिलापी होने पर भो, 
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जिपप्रकार अ्न्यमती सामान्य मनुष्यो का मोक्ष नही होता उसी 
प्रकार उसका भी मोक्ष नही होता, क्योकि कर्तापने की श्रपेक्षा दोनो 
समान हैं । जगत मे जो पदार्थ हैं उनका कोई कर्ता नही है, भौर जो 
पदार्थ नही है उनका कर्ता भी नही है । जो पदार्थे है उनकी परि- 
राम शक्तिसे ही हर समय नयी नयी पर्याये होती है, उसका कर्ता 
दूसरा कोई भी पदार्थ नहीं है। दूसरा पदार्थ उसका कर्ता हो 
तो उस पदार्थ की श्रस्ति नही रहती, इसलिये जो कोई घरीरादि 
पर द्रव्य का कर्ता होता है वह जगत्कर्ता ईश्वर की मान्यतावाले की 
भाँति हुआ मुनि या श्रावक नाम धारण करके माने कि मेरी इच्छा 
से हाथ चला, तो श्रन्यमती की भाँति उसका भी मोक्ष नही होता । 

किसी परद्रव्यकी पर्यायका मै कर्ता हूँ | सर्व पदार्थोकी क्रिया 
उनके अपने कारण स्वतत्ररूपसे होती है,-ऐसा माने तो सम्यक्‌ 
नियतवाद हो श्र आात्मामे सम्यस्दर्शन हो |--यह सार है, किन्तु 
प्रज्ञानी बाह्य क्रियामे मग्त है, वह परमे भ्रहबुद्धि करता है । स्वयं 
श्रावक धर्म श्रथवा मुनिधर्मकी क्रियामे निरन्तर मन-वचन-कायाकी 
प्रवृत्ति रखता है । उस क्रियामे भग न हो तदनुसार वर्तंता है, किन्तु 
ऐसे भाव तो सराग है भौर चारित्र तो वीतरागभावरूप है। इसलिये 
ऐसे साधनको मोक्षमार्ग मानना वह भिथ्याबुद्धि है । 


महाव्रतादि प्रशस्तराग चारित्र नही है किन्तु चारित्र में 
दोष है | 
प्रदत्त --तब फिर सराग और वीतराग भेद से दो प्रकार से 
चारित्र कहा है वह कंसे ? 
उत्तर.--जसे-घावल दो प्रकार के है, एक तो छिलका सहित 
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श्रोर दूसरे छिलका रहित । श्रव, वहाँ ऐसा जानना चाहिये कि जो 
छिलका है वह चाचलका स्वरूप नही है, किन्तु चावलमे दोष है । 
कोई चतुर व्यक्ति छिलके सहित चावलका सग्रह करता था, उसे 
देखकर कोई भोला श्रादमी छिलको को चावल मानकर स प्रह करे 
तो मिरर्थक खेद खिन्न होगा । उसीप्रकार चारित्र दो प्रकार के हैं- 
एक सराग भौर दूसरा वीतराग । वहाँ ऐसा समझता चाहिये कि 
जो महातन्रतादि घुभराग है वह चारित्रका स्वरूप नही है, किन्तु 
चारित्रमें दोप है । पचमहांत्रत चारित्र नही है, आ्राश्नव है जो बन्धके 
कारण है | श्रौर वाहासे नग्नदशा वह चारित्र नही है। श्रज्ञानी 
लेंगोटीका त्याग करके छट्ठा ग्रुण॒स्थान हुश्रा मानता है, किन्तु ऐसा 
नही है प्रात्माका चारित्र परमे तो नही होता किन्तु नग्नदशाका 
विकल्प भी चारित्र नही है, वह तो चारित्रमे दोप है। भ्रव, कोई 
ज्ञानी प्रशस्त रागसहित चारित्र धारण करता है, उसे देखकर कोई 
भ्रज्ञानी प्रशस्तरागको ही चारिन्र मानकर सग्रह करे तो वह भिरथ्थंक 
खेद खिपन्न ही होगा। देखादेखी ब्नत धारण करले तो वह कहीं 
चारित्र नही है | ज्ञानी तो जितना वीतरागभाव है उसीको चारित्र 
मानते हैं, भ्रज्ञानी ब्रतको चारित्र मानते हैं किन्तु वह सच्चा चारित्र 
नही है । 
[ वीर स० २४७६ प्र० वैशाख कृप्णा ६ रविवार ता० ५-४-५३ ] 
बाह्ममे त्यागीका वेश और क्रिया देखकर उसे चारित्र मान लेता 
है वह भज्ञानी है, कितने ही जीव तत्त्वज्ञानके बिना वाह्मसे श्राचरण 


करते हैं, किन्तु उसका वह सारा भ्राचरण भिथ्या है, उससे कोई 
लाभ नही है। ज्ञातीके भी मन्दकपायरूप भ्राचरण होता है, 
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मुनिके महातन्नरतादि होते हैं, उन्हें देखकर अज्ञानी मन्दक्रपायरूप 
श्राचरणमे ही धर्म मानकर उनकी भाँति आचरण करता है किन्तु 
बह भिथ्या है, उससे उसे शाति प्राप्त नही होती । 


श्रव प्रइदन करते हैं कि--पापक्रिया करने से तो तीन कपाय 
होती है भ्रौर शुभक्रियामे मन्दकपाय होती है, इसलिये जितना राग 
कम हुआ उतना तो चारित्र कहो ! और इसप्रकार उसके सराग 
चारित्र सम्भवित हो । 


ततज्ञानपूर्वक त्रतादि को सरागचारित्र कहा जाता है । 


समाधान --यदि तत्त्वज्ञानपूर्वक तदनुसार हो, तब तो जैसा 
कहते हो वेसा ही है, किन्तु जिसे तत्त्वज्ञान हुआ नही है; उसे मे पर 
जीवोकी दया-रक्षण या नादह् नही कर सकता, मे परसे भिन्न हैँ, 
घुभराग भी हितकर नही है, राग मेरा स्वभाव नही है,--उसकी 
यथावत्‌ खबर नही है, इसलिये उसके चारित्र नही होता। श्रात्मा 
शुद्ध चिदानन्द है उसकी जिसे स्वासुभुति नही है--ऐसे जीवको 
तत्वज्ञान नही है । इसलिये पद्रचमहान्नतादि मन्दकपायरूप श्राच रण 
होने पर भी उसे चारित्र नही है । 


साततत्त्वोका भावभासन होना वह सम्यग्दशेन है प्रथम मिथ्या 
अ्भिप्राय रहित निविकल्प स्व-सवेदन सहित साततत्त्वोके भावका 
भासन होना चाहिये । मन्दकषायरूप णुभराग है वह भी विष है, 
क्योकि वह श्रात्माके श्रमृतमय स्वादको लूटनेवाला है । श्रात्मा सह- 
जानन्द स्वरूप है। भ्रानन्दसे विपरीत श्रवस्था विषरूप है--ऐसा भान 
जिसे वर्तंत्ा है वेसे जीवको श्र॒शुत्रत महाव्रतादिका शुभभाव हो उसे 
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व्यवहारसे चारित्र कहा जाता है । स्वमावके आश्रयसे राग कम हुआ 
है उतना तो चारित्र है और जो राग रहा है वह दोप है--ऐसा 
ज्ञानी जानता है। श्रभानी साततत्त्वोंके स्वरहूपको नही जानता, मात्र 
सात तत्तवोंकी घारणा करता है, वह तोतेकी भाँति मुखपाठी है । 
तोता राम-राम कहता है किन्तु उसे खबर नहीं है कि राम कौन 
हैं। आत्मामें रमण करे वह राम है। ज्ञानीको साततत्त्वोका भाव- 
भाभन है, सातो तत्त्व भिन्न-भिन्न स्वतत्र हें, स्व-सन्मुख ज्ञानके 
बलसे साततनवोका निर्णय किया है वह नम्यग्दर्शन है | जो तत्त्वज्ञानके 
बिना आच रण करता है उसे मन्दकपायसे मुझे लाम होता है--यह 
वासना नहीं छूठती। रागभाव करने का प्रभिप्राय अनज्ञानीके नहीं 
मिटता । व्यवहारमें लगे रहो तो निब्चय प्रगट हो जायेगा--ऐसी 
वासना उनके अन्तरमें रहती है । वह अ्रव कहते हैं। 


१५० 

४ ३“ | 4 रे 
द्रव्यलिंगीके अमिप्रायका अयथाथपना 

द्रव्यलिंगी सुनि राज्यादिक छोड़कर नि््रथ होते हैं ।-हजारो 
शानियों को त्यागकर त्यागी बनते हैं । श्रद्वाईस मुलग्रुणोका पालन 
करते हैं। अपने लिये श्राहारादि तैयार किये हो तो नही लेते, उम्र 
तपश्चरण करते हैँ | श्राजकल तो श्राहारादि उन्ही के लिये बनते है 
श्रौर वे जान ब्रुकभक र लेते हैं, इसलिये उनके द्रव्यलिगका भी ठिकाना 
नही है । देखो, यहाँ किसी व्यक्ति विशेष की बात नही है | शास्त्र 
कहते हैं बेसा व्यवहार भी न हो श्रौर माने कि हम व्यवहार चारित्र 
का पालन करते हैं, तो वह स्थूल मिथ्यादृष्टि है। यहाँ तो भलीभाति 
अट्टाईस मूल ग्रुणोका पालन करता है उसकी बात है, किन्तु उस 
मदकथायसे श्रात्माका कल्याण हो जायेगा--ऐसी गहरी वासना 
उसके होती है, वह्‌॒श्रभिप्राय नही छूटता, इसलिये वह मिथ्या« 
दृष्टि है । 


तच्तज्ञान के बिना द्रव्यल्लिगी कपाय का पोषण करता है । 


जेनमाग्ग मे प्रतिशा न ले उसका दण्ड नही है, किन्तु प्रतिज्ञा 
लेकर भग करना तो महा पाप है । व्रव्यलिंगी छह-छह महीने के उप- 
वास करता है, क्षुधादि बाईस परीषह सहन करता है, शरीरके टुकड़े 
टुकड़े करने पर भी कषाय नही करता, कितु कषाय की मदता शांति 
का कारण है--ऐसी वासना उसके नही छूटती । परीषह के समय 
मानता है कि मेरे पाप का उदय है, इसलिये यह प्रतिकूल सथोग 
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मिले हैं--इसप्रकार कोमलता करता है, किन्तु उस कोमलता में ही 
धर्म मानता है, ब्रतभग के भ्रनेक कारण आने पर भी हृढ रहता है, 
दूसरे देवलोक की इन्द्राणी चलित करने आये तथापि ब्रह्मचर्य से 
चलित नही होता, किसीपर क्रोध नही करता, मेरे कर्म के उदय से 
यह सव हुआ है--ऐसा मानकर क्रोध नहीं करता, मदकपाय का 
झभिमान नही करता, कपट से साधन नही करता, तथा उन साधनों 
द्वारा इहलोक-परलोक के विषय सुखकी इच्छा नही करता,--ऐसी 
द्रव्पलिगी की दशा होती है। यदि ऐसी दशा न हुई हो तो नववें- 
ग्रवेयक तक कंसे पहुँच सकता है ? तथापि उसे शास्त्र मे मिथ्याहृष्टि 
--श्रसयमी ही कहा है, क्योकि उसे तत्त्व का सच्चा श्रद्धान ही नही 
है । तत्त्वज्ञान पूर्वक जो श्रद्धान होना चाहिये वह उसके नही है । 
सात तत्त्वो को भिन्‍न न जानकर एक का श्रश दूसरे मे मिलाता है। 
पहले जैसा वर्णन किया है वेसा तत्त्व का श्रद्धान-ज्ञान उसे हुभ्रा है 
आर उसी श्रभिप्राय से सह सर्वे साधन करता है । श्रव, उन साधनों 
के श्रभिभप्राय की परम्परा का विचार करें तो उसे कषायो का अ्रभि- 
प्राय श्राता है | ज्ञानीके परद्रव्य की क्रिया करने वा न करने की बात 
तो है ही नही, किस्तु उसके अ्रपनो पर्याय में श्रशुभ राग हटाऊे भौर 
शुभ राग को उत्पन्न करू ऐसा भी श्रभिप्राय नही है । परन्तु भ्रात्मा 
स्वसन्मुख ज्ञातारूप से रहे यही श्रभिप्राय है ।---ऐसे निर्णय के बिना 
द्रव्यलिगी जो भी साधन करता है उनमे मात्र कपाय का ही पोषण 


है । 
द्रव्यलिगी मुन्ति की वाह्मय क्रिया ऐसी होती है कि--जगत को 
तो ऐसा लगे कि यह तो बडे महात्मा है तारनहार हैं, भारतवर्ष इस- 
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प्रकार त्याग के नाम पर ठगा गया है; किन्तु यथार्थ तत्त्वज्ञान क्या 
वस्तु है उसकी उसे खबर नही है। तत्त्वार्थ श्रद्धा को सम्यगदर्शन 
कहा है, इसलिये स्थान-स्थान पर ऐसा कहा है कि द्रव्यलिगी को 
तत्त्व का ज्ञान नही है। 


सर्वज्ष के मार्ग के साथ किसी भी धर्म का समन्वय नहीं 
हो सकता । जन अर्थात्‌ स्तंत्र वस्तु स्वभाव का 
कथन करने वाला । 


द्रव्यलिगी पाप के कारण को हेय जानकर छोडता है, किन्तु 
पुण्य के कारण प्रशस्त राग को उपादेय मानता है, तथा उसकी वृद्धि 
का उपाय करता है। श्रव, प्रणस्त राग भी कपाय ही है। जिसने 
कषाय को उपादेय माना उसे कपाय करने का ही श्रद्धान हुआ | शुभ- 
राग की वृद्धि करने मे ही वह रुक जाता है। यहाँ तो जिसका व्यव- 
हार सच्चा है, कितु उससे धर्म मानता है--उस सूक्ष्म मिथ्यादृष्टि की 
बात कही है । जो जीव श्रन्य मत के साथ जेनमत की तुलना करते 
हैं वे तो व्यवहार से भी जन धर्म को नही मानते । वह तो रेशमी 
चस्त्र के साथ टाट की तुलना करने जसा है, सूकते की साथ श्रधे की 
होड करने जेंसा है । सर्वेज्ञ के मार्ग के साथ किसी भी धर्म का सम- 
स्वय हैं ही नही, जैन तो स्वततन्र वस्तु स्वभाव का कथन करनेवाला 
है। "एक होय त्रणकालमा १रमारथनो पथ ।” द्रव्यलिगी का श्रभि- 
प्राय भ्रप्नशस्त द्रव्यो से हेष करके प्रशस्त द्रव्यो मे राग करने का है, 
किन्तु परद्रव्यो मे साम्यभावरूप भ्रभिपष्राय उसके नही होता । 


ज्ञानी किसी भी पर पदार्थ को इष्ट-श्रनिष्ट नही मानता। चक्र- 
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वर्ती बदता करे किन्तु अतर मे मान नही होता,--ऐसे तत्त्वज्ञानपुर्वंक 
ज्ञानी के साम्यभाव होता है । 
श्रीमद्‌ राजचन्द्र ने “अपूर्व भ्रवसर” मे कहा है कि,--- 
बहु उपसर्ग कर्ता" प्रत्ये पण क्रोध नहि, 
वदे चक्री तथापि न मले मात्र जो, 
देह जाय पण माया थाय न रोममा, 
लोभ नही छो प्रवल सिद्धि निदान जो। 
अ्रपृ्वे अवसर . 
प्रशन--तो क्‍या सम्यग्हृष्टि भी प्रशस्त रागका उपाय रखते हैं ? 
उत्तर--जैसे--किसी को वहुत बडा दण्ड होता था, वह अ्रब 
चचकर थोडा दण्ड देने का उपाय रखता है, तथा थोडा दण्ड देकर 
हपित होता है, किन्तु श्रद्धानमे तो दण्ड देने को भ्रनिष्ट ही मानता 
है | उसीप्रकार सम्यग्हृष्टि भी मदकपाय का उपाय रखता है, वह उप- 
देश का कथन है, सिद्धान्त ऐसा नही है । जिसके स्वभावहृष्टि हुई 
है, उसके मदकपाय सहज ही होती है । सम्यग्दृष्टिके पापरूप श्रधिक 
कपाय होती थी, वह अ्व पृण्यरूप गल्पकषाय करने का उपाय 
रखता है, तथा श्रल्प कषाय होने पर हषित भी होता है, किन्तु 
श्रद्धानममे तो कृपायको हेयरूपी ही मानता है । 
शुभभाव ज्ञानी को दण्ड समान है; मिथ्यादृष्टि को व्यापार 
समान है। 
यहाँ तो, जो श्रद्ठाईस मूलगुणों का यथार्थंत्तया पालन करे उसे 
द्रव्यलिगी कहा है । वस्त्र-पात्र रहे और मुनिपना मनाये वह तो 
द्रव्यलिगी नही है । मग्न होकर भी अ्रट्टाईस घुलग्रुण यथार्थ न पाले, 
तो वह भी द्रव्यलिंगी नही है । 
र्‌र 
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द्रव्यलिगी तो व्यवहार का श्रच्छीतरह पालन करता है, उसे 
मोक्ष का कारण जानकर प्रशस्त राग का उपाय रखता है और उपाय 
बन जाने पर हर्ष मानता है,--इसप्रकार प्रश्वस्त राग के उपाय मे 
अ्रथवा उसके हुए मे समानता होने पर भी सम्यर्हप्टि को तो वह दड 
समान है भर मिथ्याहृष्टि को व्यापार समान श्रद्धान है। देखो, यहाँ 
पण्डितजी ने घर की बात नही कही है, किन्तु यथार्थ बात कही है । 
किसी व्यक्ति के प्रति ह ष बुद्धि नही है। पापीके प्रति ह्ेप नही होता, 
किन्तु पाप कैसा होता है उसका वर्णन ज्ञानी करते हैं। सम्यग्दृष्टि तो 
श्रद्वाईस मूलगुण के राग को दण्ड मानता है, श्रज्ञानी उसे लाभ 
मानता है, इसलिये श्रभिप्राय मे पूर्वें-पश्चिम जितना श्रन्तर है । 


पुनश्च, परी पह तपरचरणादि के निमित्त से दु ख होता है-उसका 
इलाज तो ज्ञानानन्दमे लीनता है उसे द्रव्यलिगी करता नही है। दुःख 
सहना तो कषाय ही है । जहाँ वीतरागता होती है वहाँ तो जिसप्रकार 
भ्रन्य ज्ञय को जानते हैं उसी प्रकार दुख के कारण ज्ञय को भी 
जानते हैं,--ऐसी दशा तो उसके हुई नही है । ज्ञानी के परीपह का 
सयोग आया देखकर वे प्रतिकूल सयोग के कारण दु खी हे--ऐसा 
जो मानता है वह मिध्यादृष्टि है। घुनि परीपह के समय भी अ्रतर्‌- 
जाति मे रमण करते है, मन से पृथक होकर अ्रतरग भ्रानद मे लीन 
हो जाते हैं--ऐसी मुनि दशा होती है । 


मिश्याहृष्टि को ऐसी श्रत्तर्शात्ति-निविकल्प दक्षा कभी नही 
होती । इष्ट-अनिष्ट सामग्री पर जिसकी दृष्टि है, उसके तो श्रातंध्यान 
होता है, इसलिये उसके मद कपाय भी नही होती । वीतरागभाव हो 
तो बह जिसप्रकार श्रन्य ज्ञेयो को जानता है उसीप्रकार परीषह का 


री 
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भी ज्ञाता रहे, किंतु ऐसी दशा मिथ्याहृष्टि द्रव्यलिंगी के वही होती । 


अ्रज्ञानी मानता है कि “मैंने परवशता पूर्वक नरकादि गति मे 
अनेक दु.ख सहन किये है, यह परीषहादि का दु ख तो अ्रल्प है, उसे 
यदि स्ववशरूप से सहन किया जाये तो स्वगं-मोक्ष सुख की प्राप्ति 
होती है । परीपह सहन न करू और विषय सुख भोग तो महान 
दुख होगा ।” जिसने परीपहमे दु ख माना है उसमे तो पर द्रव्य को 
दुख का कारण माना है, इसलिये उसे परीपह में अ्रनिष्ट बुद्धि हुए 
बिना नही रहती । परीषह तो ज्ञान का ज्ञेय है, वह इप्ट-अनिष्ट 
नही है, तथावि उसमे इष्ट-अनिप्ट बुद्धि करना वह मिश्यात्व नामका 
कपाय ही है । 


[ बीर स० २४७६ प्र० वेशाख कृष्णा ७ सोमवार ता« ६-४-५३ ] 


द्ृब्यलिंगी वास्तव में कम और आ|त्मा को भिन्न नहीं 
समानता | 


पुनब्च, द्रव्यलिगी को ऐसा विचार होता है कि--जो कम बाघे 
हैं वे भोगे विना नही छूटते । वह कम श्रौर आत्मा को भिन्‍न नही 
मानता । कर्म का फल आत्मा मे मानता है और श्रात्मा कर्मों को 
भोगता है--ऐसा मानता है । कर्मों को भोगे बिना छुटकारा नही है, 
इसलिये मुझे सहन करना चाहिये--ऐसे थिचार से कर्म फल चेतना- 
रूप वतंता है| श्रेणिक राजा क्षायिक सम्यग्हष्टि थे, उनके नरक में 
जाने का भाव नही था, तथापि कर्मों के कारण जाना पडा--ऐसा 
अज्ञानी जीव मानता है । श्रेणिक राजा वास्तव मे तो अपनी योग्यता 
के कारण नरक मे गये हैं, किन्तु आयु कर्म के कारण नही गये हैं । 
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प्रात्मा कर्मों को भोगता है--ऐसा मानकर श्रज्ञानी हर्प-शोक मे एका- 
कार होता है । भ्रात्मा ज्ञायक चैतन्य मूर्ति है, उसमे शाति भरी है,--- 
उसकी जिसे दृष्टि नही है वह कर्म फल चेतनारूप परिणमित होता है । 


पुनरच, वह राज्यादिक विषय सामग्रीकात्याग करता है । श्रच्छे 
मिष्टान्नादि का भी त्याग करता है, किन्तु वह तो जिसप्रकार कोई 
दाहज्वर वाला वायु होने के भय से शीतल वस्तु के सेवन का त्याग 
करता है उसी प्रकार हुआ, किन्तु जवतक उसे शीतल वस्तुका सेवन 
रुचता है तबतक उसके दाह का भ्रभाव नही कहते । उसीप्रकार राग 
सहित जीव नरकादि के भय से विषय सेवनका त्याग करता है, कितु 
जब तक उसे विषय सेवन की रुचि है, तबतक उसके रागका भ्रभाव 
नही कहते । भ्रतर में विपय की प्रीति उसके नही छूटती । श्रात्मा 
के श्रानन्द की रुचि हो तो विषय की रुचि छूटे बिना न रहे । 


बाह्य मे त्याग किया है किन्तु श्रतरग में विषय की मिठास नही 
छूटी है, इसलिये उसके राग का श्रभाव नही हुभा है । जेसे--अमृत 
के आस्वादी देव को भ्रन्य भोजन स्वय नही रुचता, उसी प्रकार श्रात्मा 
के आस्वादी ज्ञानी को विपयसेवन की रुचि नही होती । स्वगंके देव 
मिठाई आदि का भोजन नही करते, उसीप्रकार घर्मी को श्रात्मा के 
आनन्द का रस होता है, इसलिये वास्तव मे उसे विषय सेवन की 
रुचि नही होती ।--इसप्रकार फलादि की श्रपेक्षा से परीषह सहने 
आ्रादि को वह सुख का कारण जानता है तथा विषय सेवनादि को 
दुख का कारण समभता है, किन्तु पर द्रव्य सुख-दु ख का कारण 
नही है, ज्ञाता का ज्ञेय है--ऐसा वह नही मानता । विषय सेवन 
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छोडने से दु ख छूटता है--ऐसा नही है । द्वव्यलिंगी राज्यादि छोड़ 
देता है करितु उसके दु ख का अभाव नही होता, क्योकि ज्ञायक मृत्ति 
प्रात्मा पर से और राग से भिन्न श्रमृतमय है, उसकी उसे रुचि 
नही है, इसलिये उसके कषायरूपी दु ख का अ्रभाव नही हुआ है । 


प्रत्येक पदार्थ की पर्याय क्रमवद्ध होती है--ऐसा जो नही 
मानता वह जैन नही है, क्योकि उसने सर्वेज्ञ को भी नही माना है। 
पर द्रव्य की पर्याय वदली नही जा सकती--ऐसी बुद्धि जब तक न 
हो तव तक पर की रुचि नही छूटती । श्रज्ञानी वर्तमान में परीषह 
सहन श्रादि से दु ख मानता है तथा विषय सेवनादि से सुख मानता 
है शौर उसके फल मे दुख मानता है। पुनशच, परीषह सहन में दु ख 
श्रौर उसके फल मे सुख मानता है, तो जिससे सुख-दु ख माने उसमे 
इण्ट-अनिष्ट बुद्धि से राग ह्वेष रूप प्रभिप्राय का श्रभाव नही होता । 


दृब्यलिंगी साधु असंयत सम्यग्दष्टि तथा देशसंयत की 
अपेक्षा हीन है। 


योगीन्द्र देव कहते हैं कि भ्रज्ञानी चार गतियो में भपने कारण 
दु खी हो रहा है। भ्रज्ञानी को पर द्रव्य में इष्ट-अ्रनिष्ट बुद्धि है इस- 
लिये उसके चारित्र नही होता। द्रव्यलिगी विषय सेवन छोडकर लप- 
इचरणादि करता है तथापि वह अ्रसयमी है। सिद्धान्त मे असयत 
श्रर्थात्‌ श्रविरति सम्यग्दृष्टि और देशसयत श्रर्थात्‌ पाँचवे ग्रुणस्थान 
वाले श्रावक की श्रपेक्षा द्रव्यलिगी म्लुनि को हीन कहा है, क्योकि 
उसके पहला ग्रुणस्थान है । द्रव्यलिगी दिगम्वर साधु नव कोटि से 
ब्रह्मचर्यं का पालन करे, मद कपाय करे, किन्तु भ्रात्मा का यथार्थे 
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भान नही है, इसलिये उसे चौथे-पाँचवें ग्रुणस्थानवाले ज्ञानी की 
अ्रपेक्षा हीन कहा है । 


प्रन्‍न--भ्रसयत-देशसयत सम्यरदृष्टि के कषायों की प्रवृत्ति 
होती है। ज्ञानी के राजपाट होता है, कदाचित्‌ युद्ध मे लगा हो- 
ऐसी कषायो की प्रवृत्ति होती है श्रौर द्रव्यलिंगी के वह प्रवृत्ति नही 
होती । द्रव्यलिंगी मुनि ग्रेवेयक तक जाता है श्रौर चौथे-पाँचवे ग्रुण- 
स्थान वार्ला ज्ञानो सोलहत्रे स्वर्ग तक जाता है, तथापि उसकी श्रपेक्षा 
द्रव्यलिगी को हीन क्यो कहा ? द्रव्यलिगी को भावलिंगी से हीन 
कहो, किन्तु चौथे गुणस्थानवाले की श्रपेक्षा हीन क्यो कहते है ? 


समाधान --अ्रसयत-देशसंयत सम्यरहृष्टि के कषायो की प्रवृत्ति 
तो है, किन्तु उसके श्रद्धात मे कोई भी कषाय करने का श्रभिप्राय 
नही है । पर्याय मे कपाय होती है उसे वह हेय मानता है । 
द्रव्यलिगी के तो घुभ कषाय करने का अ्भिप्राय होता हूँ और श्रद्धान 
में उसे श्रच्छा भी जानता है। ज्ञानी और शभ्ज्ञानी के ग्रभिप्राय मे 
महान श्रन्तर है। अ्रज्ञानी मद कषाय को उपादेय मानता है इसलिये 
उसके एक भी भव का नाश नही होता । सम्यग्दृष्टि कपाय को हेय 
मानता है, इसलिये उसने श्रनन्‍्त भवका नाश किया है । इसलिये 
प्रभिप्राय की श्रपेक्षा चौथे तथा पाँचवें गुरास्थानवाले ज्ञानी की भ्रपेक्षा 
द्रव्यलिगी को हीन कहा है। द्रव्यलिगी को वैराग्य भी बहुत होता है, 
कितु भ्रभ्यन्तर मे कषाय पर दृष्टि है, श्रकषाय स्वभाव की दष्टि उस 
के नही है ईसलिये वह मद कषायरूप परिणामो को उपादेय मानता 
है। ज्ञानी और प्रज्ञानी के अभिप्राय मे पूर्व -पश्चिम का अ्रतर है इस- 
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लिये ज्ञानी की भ्रपेज्ञा द्रव्यलिंगी मुनि के कषाय भ्रधिक है--ऐसा कहा है। 
मिथ्यादृष्टियों में कपाय व मंदता होंती है कित्तु कपाय का 
अंशमात्र अभाव नहीं होता है कारण कि-निमिच और पराश्रय 
से (-व्यवहार से ) कल्याण मानता ही है। 


चह कषायकी मदतापूर्वक योगप्रवृत्ति करता है, उसके द्वारा 
श्रधातिमे पुण्यवध बाँघता है, किन्तु घातिका पाप बच तो ज्यो का 
त्यो होता है। बाह्य सयोगो मे फेर पडता है किस्तु श्रत्तरग शाति 
नही होती, इसलिये उसके श्रात्माको लाभ नही है । जिसे सत्य वस्तु 
समभने में भी डरलगता है उसका सच्चा श्रभिप्राय नही हो सकता । 
समाज से निकाल देंगे, आहार नही मिलेगा--ऐसा जिसे डर है , 
उसके सच्चा अभिप्राय नही होता । यहाँ तो कहते हैं कि द्रव्यलिंगी 
पच्रमहाव्तत्का पालन करके श्रतिम ग्रेवेयक तक जाये भौर सम्यग्दृष्टि 
कदाचित्‌ प्रथम स्वग्रम या नरकमे जाये, किन्तु यह तो बाह्य 
सयोगोकी वात है। सम्यग्दर्शन पूर्वक कदाचितु नरकमे जाना भी श्रच्छा 
है और मिथ्यात्वसहित अ्रतिम ग्रवेयक मे जाये, तो भी बुरा है । 
क्षेत्र सेऊपर गया, वह तो जिसप्रकार मदखी ऊपर उडती है, वैसा है। 


यथार्थ श्रद्धान-ज्ञानपूर्वक घाति कर्मोंका अभाव करना वह कारये 
कारी है। श्रधातिमे फेर पडे वह कही कार्यकारी नही है। श्ात्माके 
गुणोका घात न हो वह लाभका कारण है। अ्रधाति कर्मोका उदय 
श्रात्माके ग्रणो का घात करने मे मिमित्त नही है, वह तो भात्र बाह्य 
सयोग देता है, इसलिये जिस भावसे धाति कर्मोंका नाश हो वह 
कार्य करना श्रच्छा है । 


| 
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इस समय तो निमित्त-उपादानकी इतनी स्पष्ट बात श्राई है 
कि त्यागी और पण्डित लोग अ्रपनी मान्यताका भ्राग्रह रखकर कुतके 
द्वारा भी अपनी बात सिद्ध करना चाहते हैं। श्रष्टसहस््नी श्रादि मे 
श्राता है कि-निर्मित्तसे श्रात्माकी पर्याय होती है--ऐसा वे कहते हैं, 
किन्तु यह बात भिथ्या है। श्रात्माकी पर्यायमे श्रपने कारण हीनदशा 
होती है भ्रर्थात्‌ घात होता है, तब घातिकर्मों को निमित्त कहा जाता 
है; किन्तु घातिकर्मोके कारण श्रात्माके ग्रुणोका घात होता है ऐसा 
नही है। नेमित्तिक पर्याय श्रपने से होती है, तब निमित्तमे श्रारोप 
श्राता है । यदि अपनी ज्ञानादि पर्यायमे सवंथा हीनता न होती हो, 
तब तो केवलज्ञानादि हो, किन्तु हीनपर्याय है उसमे कर्म निमित्त है, 
वह बात यथार्थ है | निमित्त है अवश्य, किन्तु वह उपादानमे प्रविष्ट 
नही हो जाता, भ्रौर न उसमे कोई कार्य करता है ।--इस बात का 
प्रथम यथा ज्ञान करना चाहिये । 


अब, घातिकरोका बध बाह्य प्रवृत्ति अनुसार नही है, किन्तु 
गतरग कषाय श्रनुसार होता हैं । इसलिये द्रव्यलिगी की श्रपेक्षा 
प्रसयत-देश सयत सम्यरदृष्टिको घातिकर्मोका भ्रल्प बध हैँ, मिथ्या- 
दृष्टि को घातिकरमोंका श्रधिक बंध है। ज्ञानीके मिथ्यात्व नहीं हैं, 
इसलिये भ्रम्ुक घातिकर्मोका बध नही है, श्रौर भ्ज्ञानी को घाति- 
कर्मोका पूर्ण बध है, इसलिये द्रव्यलिगीको हीन कहा है । 


देखो, यहाँ व्यवहाराभासी सिथ्यादृष्टिका स्वरूप चल रहा है । 
व्यवहार-क्रियाकाण्ड करता है, किन्तु श्रात्मा कौन है--उसकी जिसे 
खबर नही हे ऐसे द्रव्यलिंगी की शभ्रपेक्षा श्रसयत सम्यरदुष्टि उच्च है--- 
ऐसा कहा हूँ । द्रव्पलिंगी मोक्ष मार्ग मे नही है शौर सम्यर्दृष्टि मोक्ष- 
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मार्गमे है । द्रव्यलिगी वाह्ममे ब्रतादि पालन करता हूँ तथापि वह 
बंध मार्गमे है । श्रभ्यन्तरमें मिथ्यात्व कपाय भरा है । सम्यरदृष्टिके 
प्रभ्यत्तर भिथ्यात्व श्रौर श्रनतानुवधी कपायका नाश हुआ हैँ । 


द्रव्यलिगीके सर्वे घातिकमोंका श्रधिक स्थिति-श्रनुभागसहित 
वध हैँ, क्योकि भ्रतरमें सयोगी दृष्टि नही छूटी हे, भ्ोर सम्यग्दृष्टिको 
घातिकर्मोमे दर्शनमोहका तथा श्रनतानुबंधी का वंघ नही होता, क्योकि 
ग्रतरमे श्रात्माका भान वतंता है, भौर पाँचवें ग्रुणस्थानमे श्रप्रत्या- 
स्थानावरणी यका बध नही होता, दूसरा जो बध होता हैँ उसमे श्रल्प 
स्थिति श्रौर अल्प अनुभाग होता है । द्रव्यलिगी के कभी भी ग्रुणश्रे णी 
निर्जरा नही है, सम्यरद्प्टिके किसी समय गुणश्र णी नि्जरा होती है 
श्रौर देश सकल सयम होने पर निरतर होती हैँ इसलिये उसके 
मोक्षमार्ग हुआ है, इसीसे द्रव्यलिगी म्रुनिकों शास्त्रमे श्रसायत-सयत 
सम्पर्दृष्टिसि हीच कहा है । 


संयोगद्श्टिवाले को कभी धर्म नहीं होता । 


द्रव्यलिगी पचमहव्रतादिका पालन करता है, कितु श्रात्मामें श्रभ्य- 
तर दृष्टि नही है, इसलिये उसे ग्रुणश्र शी निजंरा नही होती । श्रात्मा- 
का गुण अ्र्मात्र भी प्रगट नही हुआझा है। प्रत्येक आत्मा और प्रत्येक 
परमाणुकी पर्याय स्वतत्र होती है । एक सत्‌ के श्रशसे दूसरे सत्‌का 
शप्रण हो ऐसा नहीं हो सकता, इसलिये निभित्तके कारश नेमित्तिक- 
पर्याय हो--ऐसा तीनकालमे नही हो सकता । निमित्त भी उसकी 
झपनी पर्यायकी श्रपेक्षा से उपादान है, इसलिये वह अपना कार्य 
करता है--ऐसी दृष्टि उसके नही हुई है, उसे कभी धर्म नही होता । 


३४६ मोक्षमार्ग प्रकाशक फी किरणों 


सम्यर्दृष्टि के बिना गु॒ुणश्र णी निर्जरा नही होती । सयोगदृष्टि श्रौर 
स्वभावदृष्टि--दोनो मे पूर्वें-पश्चिम जितना श्रतर है। द्रव्यलिग्ीको 
सयोगीदृष्टि है इसलिये उसे कदापि धर्म नहीं होता । 


श्ात्मा ज्ञायक चिदानन्द है, वह किसी भी द्रव्यक्षे त्-का ल-भाव 
मे हो, तथापि स्वतत्र है ।--ऐसी हृष्टि जिसके नही हुई है उसे किसी 
कालमे धर्मं नही होता । मे निमित्त होऊ तो दूसरा धर्म प्राप्त करे, 
श्रौर दूसरा निमित्त हो तो मुभमे धर्म हो--यह्‌ मान्यता भिथ्या- 
दृष्टि की है । 

आत्मा ज्ञानानद स्वरूप है, उसकी पर्यायमे जो ब्रतादि के शुभ 
भाव होते है, वह उसका यथार्थ स्वरूप नही है--ऐसी दृष्टि पूर्वक 
जिसके शभ्रन्तरमे लीनता हुई है वह भावलिंगी मुनि है भौर उसके 
बाह्य में यथार्थ द्रव्यलिग होता है । 


ज्ञानकी क्रिया श्रात्माकी है, रागकी क्रिया भात्माकी नही है । 
प्रज्ञानी कहता है कि रागकी क्रिया करनी पडती है, उसके रागकी 
रुचि नही छूटी है । ज्ञानीको श्रात्माके भानपुर्वक दयादिके शुभभाव 
थ्रा जाते है, किन्तु उन्हे करना नही पडता | द्रव्यलिगीको रागकी 
रुचि होती है, इसलिये श्ास्त्रमे उसे सम्यग्शञानीकी अ्रपेक्षा हीन कहा 
है । श्री समयसारमे द्रव्यलिगी मुनिकी हीनता गाथा, टीका श्ौर 
कलझतमे प्रगट की है, क्योकि वह बाह्य क्रियामे सावधान रहता है । 
श्री पचास्तिकायकी टीकामे भी जहाँ, मात्र व्यवहारावलम्बीका कथन 
किया है, वहाँ व्यवहार पचाचारका पालन करने पर भी उसका हीन- 
पना ही प्रगट किया है। जिसके निमित्तसे श्रात्माकी यथार्थ बात 
सुनी हो, जिसके पाससे न्याय प्राप्त हुआ हो उसकी विनय न करे 
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तो वह व्यवहारसे निक्व है--चोर है। यहाँ तो, पचाचाररूप 
व्यवहारम विनय भी करता है, तथापि श्रात्माकी निदरचय घिनय 
नही जानी है, इसलिये उसे हीन कहा है । 


संपारतत्व फीन ९ 


थ्री प्रवचनसार& में भी द्रव्यलिगीको ससारतत्त्व कहा है। 
रागसे धर्म श्रौर परसे लाभ-हानि मानना वह ससारतत्त्व है। त्रस 
पर्यायकी उत्कृष्ट दो हजार सागरकी स्थिति है वह पूर्ण करके वह 
निगोदमे चला जाता है। मुनिपना पालन करे, तथापि उसे ससारतत्त्व 
कहा है। श्रात्मा प्रपनी श्रनत शक्तिसे परिपूर्ण है, ऐसी दृष्टि जिसे 
नही हुई है वह द्रव्यलिगी नग्त मुनि हो, श्रावकत्वका पालन करे, 
घुभभाव करे, किन्तु भ्रतहं ष्टि नही है इसलिये वह ससार तत्त्व है। 
सम्यग्द्शनरूपी भूमिके बिना ज्तरूपी वृक्ष नही होता । मिथ्याहृष्टि 
क्रियाकाण्ड करता है, किन्तु वह श्ररण्यरोदन के समान व्यर्थ है । 
उसे आात्माका किचित्‌ भी लाभ नही होता । परमात्मप्रकाश श्रादि 
दूसरे धास्प्रोमें भी इस वातका स्पष्टीकरण किया है प्रात्माके भान 
घिना जप, तप, शील, सयमादि क्रियाश्रोको श्रकार्यकारी बतलाया है । 
व्यवहार करते-करते निश्चय सम्यग्दर्शन प्रगट होता है ।--ऐसी 
मान्यता मिथ्यादृष्टिको है ।--इसप्रकार मात्र व्यवहाराभासी मिथ्या- 
दृष्टिका वर्णव किया । 


श्रव, जो निएम्वय-व्यचहार दोनो नयो के आ्रभासका भ्रवन म्वन 
लेता है--ऐसे मिथ्यादुष्टिका चणन करते हैं । 
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निश्चय - व्यवहारनया भासावलम्बी 
मिथ्यादृष्टियों का स्वरूप 


जो जीव ऐसा मानता है कि जिनमतमे निशचय-व्यवहार दो 
नय कहे हैं, इसलिये हमे उन दोनो नयोको श्रगीकार करना चाहिये, 
तो उसकी यह मान्यता मिथ्यात्व है। भगवान ने दो नय कहे हैं । 
कभी निशचयनय भ्रौर कभी व्यवहारनय,--इसप्रकार दोनो नयोको 
भ्रगीकार करना चाहिये क्योकि भगवानका मार श्रनेकान्त है, एकान्त 
नही करना चाहिये--ऐसा मिथ्यादृप्टि मानता है, कितु वह व्यवहार 
नयके श्रगीकारका श्रथें नही समझता । भआात्माकी पर्यायमे राग होता 
है उसे जानना वह व्यवहारनयका अगीकार है । श्रात्मामे श्रल्पज्ञान 
की पर्याय है उसे जानना कि मेरी पर्याय अ्रल्पज्ञानरूप है वह व्यव- 
हारनय है । रागके आदरको श्रज्ञानी व्यवहारनय कहता है, उसने तो 
वीतरागभाव झौर रागभाव दोनो से लाभ माना है,--वह एकान्त है| 


मिथ्याहृष्टि दोनो नयो को श्रादरणीय मानता है । जिसप्रकार 
मात्र निश्चयाभासावलस्बियोका कथन किया था, तदनुसार तो वह 
निशचयका श्रगीकार करता है, तथा जिसप्रकार मात्र व्यवहा राभासा- 
वलम्बियोका कथन किया था तदनुसार व्यवहारका श्रगीकार करता 
है, कितु उसमे तो परस्पर विरोध झ्राता है, क्योकि निशचयनय अंगी- 
कार करने योग्य है श्रौर व्यवहारनय हेय है--यह बात उसके ध्यान 
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में नही भाई है । दोनों नयोका सच्चा स्वरूप उसे भासित नही हुभा है 
भ्ौर जनमतमे दो नय कहे हैं, उनमे से किसी को भी छोडा नही 
जाता, इसलिये वह जीव अ्रमपृर्वक दोनो नयोकी साधना करता 
है ।--ऐसे जीवोको भी मिथ्याहप्टि जानना । 


उस श्रज्ञानी मिथ्याहष्टिकी प्रवृत्ति कसी होती है, उसे भ्रव 
विशेषता से कहते हैं । 


मोज्षमा्ग ठो नहीं हैं; उसका निरूपण दो प्रकार से है। 


अतरगमे स्वय तो निर्घार करके यथावत्‌ निदचय-व्यवहाय 
मोक्षमार्गको नही पहिचाना है, किन्तु जिन श्राज्ञा मानकर निश्चय- 
व्यवहारस्प दो प्रकारका मोक्षमार्ग मानता है| श्रव, मोक्षमार्ग कही 
दो नही हैं, किन्तु मोक्षमार्गंका निरूपण दो प्रकार से है। श्रात्मामे 
निविकुल्पदणा ( वीतरागभाव ) का होना मोक्षमार्ग है, दूसरा कोई 
मोक्षमार्ग नही है । भौर जो मोक्षमार्ग तो नही है किन्तु मोक्षमार्गका 
निर्भित्त है उसे व्यवहारमोक्षमार्ग कहा जाता है । पचमहान्नतादि 
मोक्षमार्ग नही है किन्तु निविकल्प मोक्षमार्ग प्रगट करे तो उसे 
निम्मित्त कहा जाता है| निरचय मोक्षमार्ग न हो तो पचमहात्रतादि 
को व्यवहार भी नही कहा जाता, श्रर्थात्‌ उसमें निभित्तपनेका भ्रारोप 
भी नही ञ्ाता । इसप्रकार निश्चय-व्यचहा रका स्वरूप है । 


मोक्षमार्ग का निल्पण दो प्रकार से किया है। उसमे वीतरागी 
निविकल्पदशा नि३चय मोक्षमार्ग श्रौर ब्रतादिकके भन्षुभराग वह व्यव- 
हारमोक्षमार्ग है। एक सच्चा मोक्षमार्ग है और दूसरा निमित्त, उपचार 
सहकारी या मिथ्या मोक्षमार्ग है--ऐसे दो प्रकार से भोक्षमार्गंका 


३४० मोक्षमार्ग प्रकाशक की किरणें 


निरूपण है। श्रसण्ड आत्म स्वभावके अभ्रवलम्बनसे निश्चय सम्य- 
ग्दशेत-शान-चारित्ररूप मोक्षमाग प्रगट हुआ वह सच्चा मोक्षमार्गं 
है । उस समय राग-विकल्प है वह मोक्षमार्ग नही है, किन्तु उसे 
उपचारसे मोक्षमार्ग कहा है, भश्र्थात्‌ वह निमित्त, सहचार, उपचार 
ओर व्यवहार--ऐसे चार प्रकार से मोक्षमार्गंका निरूपण किया है। 


आत्मामे निश्चय मोक्षमार्ग प्रगट हुआ उसे सच्चा, भ्रनुपचार, 
शुद्ध उपादान श्रौर यथार्थ मोक्षमार्ग कहा है। उस समय राग को 
उपचार, निमित्त, सहचारी और व्यवहार मोक्षमार्ग कहा है ।--इस 
प्रकार निरंचय व्यवहार का स्वरूप है | यहाँ मोक्षमार्ग का कथन हो 
रहा है, इसलिये श्रात्मा की शुद्ध पर्याय को उपादेय कहा है, श्रौर 
व्यवहार-राग को हेय कहा है। यहाँ व्यवहार रत्नन्नय को सहचारी 
निमित्त कहा है, क्योकि निश्चय सम्यर्दर्शन-ज्ञान-चारित्र हुआ है, 
उसे राग भी सच्चे देव-गुरु-शास्त्र का होता है, कुदेवादि का राग 
नही होता, सयमादिक का राग होता है, इसलिये उस राग को सह- 
चारी कहा है । 


रहस्यपूर्ण चिट्ठी मे पण्डितजी ने कहा है कि --सम्यक्त्वी के 
व्यवहार सम्यवत्व मे लिश्चय सम्यकत्व गर्भित है। व्यवहारके समय 
भी निशैचयरूप परिणति हो रही है। इसलिये व्यवहार मे निइ्रचय 
परिण॒ति गर्भित कही है, किन्तु उसका यह श्रथे नही है कि व्यवहार 
सम्यक्त्व के कारण निरचय सम्यकत्व होता है, किन्तु निश्चय मोक्ष- 
मार्ग को परिणति के समय सच्चे देवादि की श्रद्धा श्रादिक का राग 
होता है। उसका ज्ञान करना उसे व्यवहार कहा है ।--इसप्रकार 
निश्चय व्यवहार का स्वरूप समभना चाहिये । 
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ज्ञानी एक स्वभाव का ही साधन साधता है । दूसरा वास्तव में 
साधन नही है। निश्चय मोक्षमार्ग एक ही है--ऐसा ज्ञानी मानता 
है| मिथ्याहृष्टि दो नयो का साधन साधता है, दो मोक्षमार्ग मानता 
है भौर दोनो नयो को उपादेय मानता है--ऐसे तीन प्रकार से भूल 
करता है। शुभराग मोक्षमार्ग नही है, किन्तु मोक्षमार्ग में निमित्त है 
-सहचारी है, इसलिये जिसके निश्चय मोक्षमार्ग प्रगट हुश्रा है 
उसकी मन्द कपाय को उपचारसे मोक्षमार्ग कहा है ।--ऐसा निदचय- 
व्यवहार का स्वरूप है | 


सच्चा निरूपण वह निश्चय तथा उपचार निरूपण 
वह व्यवहार है। 


ग्रात्मा की रुचि पूर्वक रमणता करने को मोक्षमार्ग कहना वह 
निश्चय है श्रौर वीच मे जो राग श्राता है उसे मोक्षमार्ग कहना वह 
व्यवहार है, इसलिये मोक्ष मार्ग का निरूपण दो प्रकार से जानना, 
किन्तु एक निश्चय मोक्षमार्ग है तथा एक व्यवहार मोक्षमार्ग है--इस 
प्रकार दो मोक्षमार्ग मानना मिथ्या है। पुनइच, वह निश्चय भ्रौर 
व्यवहार दोनो को उपादेय मानता है, वह भी भ्रम है, क्योकि 
निशचय-व्यवहार का स्वरूप तो परस्पर विरोध सहित है । 


निश्चय से तो श्रात्मा में दृष्टि पूर्वक-तत्त्वज्ञान पूवंक लीनता 
हो वह सामायिक है। उस समय विकल्प राग को व्यवहार सामा- 
यिक कहा जाता है। कोई कहे कि---तो क्या सामायिक करना छोड 
दें ? किन्तु यहाँ कहते हैं कि जिसे वस्तु स्वभाव के स्वरूप की खबर 
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नही है उसके सामायिक ही नही है; तब फिर सामायिक छोड देने 
का प्रश्न ही नही उठता । इसलिये प्रथम सामायिक का स्वरूप सम- 
भना चाहिये । सत्‌ वस्तु को न समभकर दूसरा मार्ग ग्रहण करे तो 
धर्म नही हो सकता । ज्ञानी के मिकट निरभिमानता पूर्वक स्वीकार 
करे कि हमारी श्रभीतक मानी हुई बात विपरीत थी, तो यह बात 
समभ मे श्रा सकती है । 

एक आदमी किसी सेठ के यहाँ नौकरी के लिये गया । सेठ ने 
उससे पूछा कि तुमे व्यापारका सारा काम श्राता है ? लेन-देन 
करना श्राता है ? श्र लेन-देन करके फिर रुपये वसूल करना श्राता 
है ? श्रर्थात्‌ हिसाब चुकाना श्राता है ?--यह जाने तो सव कुछ जाना 
कहलाता है। उसीप्रकार यहाँ कहते हैं कि श्रभीतक जो घारणा की 
है, उसे रह करना तुझे झ्राता हो, भूल स्वीकार करना श्राता हो, तो 
नई वस्तु अ्तरमे प्रविष्ट हो, भ्रर्थात्‌ समभमे श्राये । श्रभीतक ब्रतादि 
करके धर्म मानता था वह ॒मिथ्यात्वोको घोटता था, वह श्रद्धानकी 
भूल थी । उसे सर्वे प्रथम छोडना चाहिये । कर्मके कारण विकार 
होता है इस मान्यतामे भी भूल थी, ऐसा स्वीकार करना चाहिये । 
समयसार पढकर कहता है कि हम लिइचयको मानते हैं, किन्तु साथ 
ही साथ कमके कारण राग शौर रागसे भिश्चय-रत्नत्रय मानते हैं, 
तो उसे श्रात्मा शुद्ध ज्ञायक है--ऐसी रुचि, और स्व-सन्मुखता कहाँ 
रहो ? मात्र धारणा की थी, वह भूल थी--ऐसा जबतक स्वीकार न 
करे तब तक पात्रता भी नही है। 
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संसारका मूल मिथ्यादशन है; उसका नाथ करने से संसार 
का नाथ होता दहे। 


जिसे जन्म-मरणका भ्रत करता हो, उसे आात्मस्वरूप समझना 
चाहिये । ककड़ीकी एक वेलमें से प्रमेक वेलें फूटती हैं श्रीर सारे 
खेत में फेल जाती हैं। यदि उन बेलोका नाश करना हो तो उनकी 
जड तो एक ही होती है। वहाँ जाकर हँसिये से उसकी जड काट 
दाले तो सारी वेलें सूख जाती हैं । ऊपर से वृक्षकी डाले श्रोर पत्ते 
काटने से वह फिर ज्योका त्यो वढ जाता है। उसीप्रकार ससारका मूल 
मिथ्यादर्शन है, उसका नाश करे तो ससारख्पी वृक्षका नाश हो 
सकता है । दया, दान, भक्ति श्रादि के शुभभावसे ससारका नाक नही 
होता | कारण कि थुम राग भी श्राश्नव तत्व है--वघका कारण है। 


पद्मतन्दि पचविशतिका में झ्ाता है कि निश्चय-रत्नत्रयका 
साधन शरोर है, भ्रौर शरीर श्राहा रसे निभता है, तथा झ्राहार श्राचक 
देते हैं, इसलिये उपचारसे ऐसा कथन करते हैं कि श्रावको ने मोक्ष- 
मार्ग दिया । श्रावकको आहार देने का भाव हुआ कि--पुनि जो थुद्ध 
श्रात्माकी साधना कर रहे हैं उन्हे मे कव श्राहार दान दूं धन्य 
भाग्य | हमारे झ्ाँगनमें कल्प वृक्ष आया !--इसप्रकार भक्तिसे कहता 
है, किन्तु वह समझता है कि भ्राहार रत्नश्रय का सावन नही है, कितु 
व्यवहार से साघन कहलाता है। भक्तिरख्प भापा और राय होता श्रवश्य 
है, कितु शानी उसके कर्ता नही हैं उस समय भी ज्ञानीकों ऐसा भान 
होता है। व्यवहार करना पड़ता है--ऐसा नही है, किन्तु वह श्राजाता 
है । भरत चक्रवर्ती क्षायिक सम्यग्दृष्टि थे, कितु भगवान के निर्वाण के 

रद 
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समय रुदन करते हुए कहते हैं कि हे नाथ ! श्राज भरत का सूर्य 
श्रस्त हो गया ! इन्द्र कहता है कि श्राप तो चरम शरीरी हो, फिर 
यह कया ? उन्हे भी भान है, तथापि कहते हैं कि प्रभो ! श्रापका 
विरह हुआ, श्रब श्रापका उपदेश कहाँ से प्राप्त होगा ? 


श्री कुन्दकुन्दाचायं भी कहते हैं कि--हे सीमघर भगवान ! इस 
भरतक्षेत्र मे श्रापका विरह हुआ है । है नाथ ! महाविदेह मे तो लाखो 
केवली विराजमान हैं, भौर इस भरतक्षेत्रमे श्रापका विरह है,--इस- 
प्रकार विरह का दुःख लगता है। यह सब सहज ही होता है,--ऐसा 
राग लाता नहीं पडता, श्रोर यह जो राग हुआ है वह कही मोक्षमार्गं 
ही है, उपादेय तो एक निश्चय ही है। 


देखो, यहाँ पचकल्याणक महोत्सव के समय श्री नेमिनाथ- 
भगवान के वेराग्य प्रसग का हृश्य वैराग्य प्रेरक था । राजुल कहती हैं 
कि है नाथ ! श्राप स्वरूप साधना के लिये निकले हैं, में भी स्वरूप- 
साधना के लिये निकलती है ।--ऐसे हृदय देखकर ज्ञानी को रोना 
भी श्राजाता है, किन्तु समभते हैं कि बेसा शुभभाव भी श्रगीकार 
करने योग्य नही है; निर्बंलता से राग हुआ है वह उपादेय नही है | 


व्यवहारनय असत्याथ है, निश्चयनय सत्याथ है। 


श्री समयसार में भी ऐसा कहा है कि---“ववहारो श्रभ्नयत्यो 
भुयत्थों देसिदो दु सुद्धणश्नो ।” व्यवहार अ्रभृतार्थ है, सत्य स्वरूप 
का निरूपण नही करता, किन्तु किसी श्रपेक्षा से उपचार से श्रन्यथा 
निरूपण करता है। तथा निरचय छुद्ध नय है--भृत्तार्थ है; क्योकि 
- वह वस्तु के स्वरूप का यथावत्‌ निरूपण करता है । व्यवहार सत्‌- 
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पस्तु का निरूपण नही करता, किन्तु जैसा वस्तु स्वरूप हो उससे 
भिन्न कहता है। इसलिये व्यवहार उपादेय नही है। अज्ञानी व्यव- 
हार को श्रमीकार करने योग्य मानता है, इसलिये वह मृूढ है । 


व्यवहारनय अन्यथा कहता है शअर्थात्त वध मार्ग को मोक्षमार्गं 
कहता है | वास्तव मे जो मोक्षमार्ग नही है उसे मोक्षमार्ग कहता है 
घह व्यवहारतय है | श्रौर निश्चयनय तो जंसा स्वरूप है वैसा कहता 
है । भगवान ने मुझे तार दिया--यह सारा कथन व्यवहा रनय का है, 
कितु वस्तुस्वरूप ऐसा नही है । इसलिये व्यवहारनय को उपादेय 
मानता वह मिथ्यात्व है। एक निः्चयनय ही उपादेय है--ऐसा 
जानी मानते हैं । 
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अ्ज्ञानी व्यवहार-भमिष्चय दोनो के स्वरूप को नही जानता इस- 
लिये दोनो को उपादेय मानता है। श्रात्माकी शुद्ध पर्याय श्रात्मा 
फे अवलम्बन से होती है वह मोक्षमार्ग है, किन्तु ब्रत-तपादि मोक्ष 
मार्ग नही है, मोक्षमार्ग मे वे भिमित्त-मात्र है ।--यह बात पहले 
भरा चुकी है । 


श्री समयसार में कहा है कि व्यवहार भ्रभ्ूतार्थ है अर्थात्‌ व्यव- 
हार-राग-निमित्त है ही नही, ऐस। नही है, किन्तु व्यवहार सच्चे 
स्वरूप का कथन नहीं करता इसलिये अ्रभृतार्थ है। ब्रत, नियमादि 
मोक्षमार्ग नही हैं, तथापि व्यवहार उन्हे मोक्षमार्ग कहता है | आत्मा 
क्या है ? दाग क्या है ? निमित्त कया है ?--उनका ग्रन्तर मे यथार्थ 
शान न करे तब तक मोक्षमार्ग नही हो सकता । 
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श्री नियमसार कलकझ्न १६४ मे कहा है कि श्रात्मा मे ज्ञान है, 
दर्शन है--ऐसे भेद की दृष्टि जिसके है उसका मोक्ष होता है या नही 
--यह कौन जाने ? श्रर्थात्‌ उसका मोक्ष नही होता श्रपूर्ण दशा में 
भेद-प्रभेद का विचार करने से राग हुए बिना नही रहता । केवली 
को पूर्ण ज्ञान है इसलिये भेद-प्रभेद के ज्ञान मे राग नही होता । 
मिचली दशा में भी भेद का ज्ञान करना वह राग का कारण नही है, 
किन्तु भेदका विचार करने से रागी को राग होता है । भेद के कारण 
राग होता हो तो केवली को भी राग होना चाहिये, किन्तु ऐसा नही 
है। मोक्षमार्ग प्रकाशक देहलीवाला पृष्ठ २७१ मे कहा है कि भ्रमेद 
आत्मा मे ज्ञान-दर्शवादि भेद किये है वहाँ उन्हे भेदरूप ही नही मान 
लेना चाहिये । भेद तो समभाने के लिये है, किन्तु निरचय से भात्मा 
अ्रभेद ही है उसे जीव वस्तु मानता । वहाँ जो सज्ञा-संख्यादि से भेद 
कहे हैं वे तो कहने मात्र के है, परमार्थ से वे प्रथक्‌ २ नही हैं,--ऐसा 
ही श्रद्धाव करना चाहिये । ! 


श्रात्मा अनन्त गुणों का पिण्ड है। उसमे ग्रुण-पर्याय का भेद 
है श्रवश्य, किन्तु श्रमेद चेतन्यवस्तु की दृष्टि कराने के लिये ऐसा कहा 
है कि वस्तु को भ्रभेद मानना चाहिये । इसलिये श्ररिहन्त के मत मे 
भेद से मुक्ति नही होती--ऐसा कहा है। भेद से मुक्ति होती है--ऐसा 
तो भ्रज्ञानी मानता है।। श्रात्मा श्रसख्यात प्रदेशी श्रनन्तग्रुणघाम है; 
उसके भ्रवलम्बन से मुक्ति होती है, किन्तु गुण-मेद के ्राश्रय से मुक्ति 
नही है । इसलिये व्यवहार श्रभ्नुतार्थ है, आश्रय करने योग्य नही है 
--ऐसा कहा है । ; 

श्रव कहते है कि-तू ऐसा मानता है कि सिद्ध समान शुद्ध श्रात्मा 


सातववाँ अध्याय ३५७ 


का अनुभव वह निरचय, तथा ब्रद्द, शील, सयमादिरूप प्रवृत्ति वह व्य- 
बहार, किन्तु तेरी यह मान्यता ठोक नही है । 


श्रात्मा की वीतरागो श्रद्धा, ज्ञानओऔर चारित्र वह निरचय मोक्ष- 
मार्ग है। जब पर्याय पूर्ण शुद्ध होगी तब सिद्ध दक्षा का अनुभव 
होगा । ससारी को सिद्ध समान अनुभव नही होता, तथापि वर्तमान 
सिद्ध समान अचुभव को श्रज्ञानी निश्चय कहता है--किन्तु ऐसा 
नही है, ओर उन ब्रतादि की प्रवृत्ति को व्यवहार कहता है, किन्तु 
प्रवृत्ति कही व्यवहार नही है । ब्रतादि के परिणामो को मोक्षमार्ग 
मानना वह व्यवहार है। अज्ञानी प्रवृत्ति को व्यवहार मानता है 
किन्तु ऐसा नही है ! 


निश्चय मोक्षमार्ग तो झात्मा की श्रद्धा, ज्ञान तथा रमणता है, 
झौर उस समय जो शुभभाव होता है उसे मोक्षमार्ग मानना वह 
व्यवहार है | दया, दान, भक्ति का राग तो मोक्षमार्ग से विरुद्ध वध- 
मार्ग है, किन्तु वह निमित्त है इसलिये उपचार से उसे मोक्षमार्ग 
मानना वह व्यवहार हे--ऐसा कहा है, किन्तु श्रज्ञानी वाह्म प्रवृत्ति 
श्रौर राग को व्यवहार कहता है, इसलिये उसे व्यवहार की भी खबर 
नहीं है । 


निश्चय ओर व्यवहारनय की व्याख्या | 


देखो, वर्तमान वीतरागी पर्याय प्रगट हुई हो उसे निश्चय कहते 
हैं, उसके बदले अज्ञानी सिद्ध समान शुद्ध पर्याय के अनुभव को 
निरचय कहता है, किन्तु ससार दशामे सिद्धपना है ही नही, इसलिये 
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यह बात तो मिथ्या हुई । उसे निश्चय की भी खबर नही है । मात्र 
शास्त्र के शब्दों को पकड लिया है किन्तु भाव को नही समझता, इस 
लिये वह निशचयाभासी है। और ब्रतादि की प्रवृत्ति को भ्रज्ञानी 
व्यवहार मानता है, किन्तु वह व्यवहार नही है, क्योकि किसी द्रव्य 
भाव का नाम निश्चय श्रौर किसी का व्यवहार--ऐसा नही है, किन्तु 
एक ही द्रव्य के भाव का उसी स्वरूप से निरूपणा करना वह निरचय- 
नय है तथा उस द्रव्य के भाव को उपचार से अन्य द्रव्य के भाव स्व- 
रूप मिरूपण करना वह व्यवहारनय है। अज्ञानी निदचय-व्यवहार 
दो द्रव्यों मे कहता है, किन्तु वह बात यथार्थ नही है । दृष्टान्त कहते 
हैं कि--जिसप्रकार मिट्टी के घडे का मिट्टी के घडेरूप निरूपण करे 
वह निश्चय है, तथा घी के सयोग के उपचार से उसे घी का घडा 
कहे वह व्यवहार है । इसी प्रकार अन्यत्र भी समझना चाहिये । 


किसी को लिरचय माचना श्रौर किसी को व्यवहार मानना वह 
अ्रमणा है पर्याय मे सिद्ध समान शुद्ध मानता है तो फिर ब्रतादि का 
साधन किसलिये करता है ? सिद्ध के ब्रतादि का साधन नही होता, 
इसलिये निश्चय मानने मे तेरी भूल है । तथा वृतादि के साधन द्वारा 
सिद्ध होना चाहता है तो वर्तमान मे सिद्ध समान छुद्ध थ्रात्मा का 
अनुभव मिथ्या हुआ ।---इसप्रका र दोनो नयो का परस्पर विरोध है, 
इसलिये दोनो नयो की उपादेयता सभवित नही है । 


प्रन्‍व --श्री समयसारादि शास्त्रों में घुद्ध श्रात्मा के अ्रनुभव 
को निश्चय कहा है, तथा वृत्त, तप, संयमादि को व्यवहार कहा है; 
श्ौर हम भी ऐसा हो मानते हैं । 
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उत्तर --शुद्ध भ्रात्मा का अनुभव वह सच्चा मोक्षमार्ग है, इस- 
लिये उसे निश्चय कहा है। किन्तु सिद्ध समान वतंमान अश्रतुभव 
करना वह निश्चय नही है। मात्र ज्ञायक चिदानन्द शुद्ध सामान्य है, 
उसको प्रतीति, ज्ञान भर रमणता ही मोक्षमार्ग है, यह निश्चय बरा- 
बर है | वीतरागी श्रश हुआ वह शुद्ध है श्रौर उसीको स्वमें अमभेद 
अ्रपेक्षा निश्चय कहा है। उस समय प्रवतंमान राग्र को मोक्षमार्ग 
कहना वह व्यवहार है । उसे मोक्षमार्ग कहा इसलिये कही शअशुद्धता 
शुद्धता नही बन नाती। वह तो बधमार्ग ही है, किन्तु व्यवहार से 
उसे मोक्षमार्ग कहा है । 


[ वीरसं० २४७६, प्र० वैशाख कृष्णा १३ हानिवार, ता० ११-४-५३] 


ग्रात्मा शानानन्द शुद्ध है, उसका अ्रनुभव वह सच्चा मोक्षमार्ग 
है, किन्तु वर्तमान सिद्धसमान शुद्ध हें--ऐसा श्रनुभव करना वह 
भिरचय नही है । इसलिये वर्तंमान पर्यायमे सिद्धसमान शुद्ध श्रात्मा 
का भश्रनुभव तू मानता है तदनुसार नही है। शुद्ध श्रात्मा किसे 
कहना ?--यह बात श्रव कहते हैं । स्वभावसे प्रभिश्न शोर परभावो 
से भिन्न ऐसा शुद्ध शब्दका अर्थ है। श्रात्मा अपने गुण-पर्यायसे 
भ्रभिन्न श्रीर शरीर, कर्मादि परद्रव्यो तथा उनके भावोसे भिन्न है,- 
उसका नाम छुद्ध है, किन्तु सप्तारी श्रात्मा को शुद्ध पिद्ध समान मानना 
--ऐसा शुद्ध शव्दका अ्र्थ नही है। शरी रादि की क्रिया तो मोक्षमार्ग 
नही है, किन्तु दया, दाव, भक्ति, ब्रतादिके परिणाम भी मोक्षमार्ग 
नही है, वह तो वधमार्ग है। निर्चयसे तो शुद्ध आ्ात्माकी श्रद्धा, 
ज्ञान भौर रमणता होना वह मोक्षमार्ग है। ससारीको सिद्ध मानने 
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का नाम शुद्ध श्रात्माका अ्रनुभव नहीं है भौर वह निश्चय भी 
नही है । 


व्रतादि मो्षमार्ग नहीं है, तथापि निमिचादि की अपेक्षा 
उसे मोक्षमार्ग कहना बह व्यवहार है। 


पुनदच, वृूत, तपादि कोई मोक्षमार्ग नही है, किन्तु निर्मित्तादि 
की भ्रपेक्षा उपचारसे उसे मोक्षमार्ग कहते हैं, इसलिये उसे व्यवहार 
कहा है। इसप्रकार भरूतार्थ-प्रभृतार्थ मोक्षमार्गपने द्वारा उसे निशचय- 
व्यवहारनय कहा है ऐसा ही मानना चाहिये; किन्तु दोनो सच्चे ओर 
दोनो उपादेय हैं--ऐसा नही मानना चाहिये | श्रात्मामे शुद्ध श्रद्धा, 
ज्ञान और रमण॒तारूप निवुचय मोक्षमार्ग प्रगट हुआ है, उससमय 
ब्रत-तपादिके शुभपरिणाम होते हैं वह वास्तवमे तो बधमार्ग है, किन्तु 
वह निरचय मोक्षमार्गमे निमित्त हे; इसलिये उसे मोक्षमार्ग कहना 
वह व्यवहार हैँ । सिद्धका नही किन्तु घुद्धका भ्रनुभव वह निरचय 
झौर ब्रत, तपादि बंधमार्गमे मोक्षमार्गका उपचार करना वह व्यव- 
हार हैं ।--ऐसा निरचय-व्यवहारका स्वरूप है । जिसप्रकार मिट्टी के 
घड़े को घी का घड़ा कहना व्यवहार हूं, भ्र्थात्‌ जो नही है उसे है-- 
ऐसा कहना वह व्यवहार हूँ, उसीप्रकार जो राग हे वह वास्तवमे बंध 
भागें है, मोक्षमार्ग नही है किन्तु मोक्षमार्गमें चरिमित्त है; इसलिये 
मोक्षमार्ग कहना वह व्यवहार हैं । 


गात्मामे केवलज्ञान, केवलदशेन, अ्रवतश्रानन्‍्द, अनंतवीर्य 
श्रादि श्रनन्त शक्तियाँ भरी पड़ी हैं। उनमे से पूर्ण ज्ञानानन्ददशा 
प्रगठ होती हूँ । शक्ति भरी पड़ी है, उसोमें से व्यक्तरूप भ्रवस्था होती 
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हैं । जो शक्ति भरी हैं उसे भजो । पर्यायको नही, रागको नही, निमित्त 
फो नही किन्तु भ्रात्मा पूर्ण शक्तिरूप है उसे भजना ( भक्ति करना ) 
वह मोक्षमार्ग हैं। श्रीमदु राजचन्द्रजी ने एक ब्राह्मण का दृष्टान्तं 
दिया हूँ --एक ब्राह्मण ने निर्णय किया कि मुझे शक्तिवान की 
पूजा करना है । इसलिये विचार करने बैठा कि भ्रधिक शक्ति किसमें 
हैं । चुहा कपडे काटता है इसलिये उसमें शक्ति श्रधिक है, बिल्ली 
चूहे को मार डालती है इसलिये उसको शक्ति श्रौर भी श्रधिक होगई; 
बिल्ली को कुत्ता मार डालता है, इसलिये कुत्तेकी शक्ति 
बढ गई, कुत्तेको मेरी स्त्री लकडी मारकर निकाल देती है इसलिये 
भेरी स्त्रीकी क्षक्ति श्रधिक है, भौर श्रपनी स्त्रीकी श्रपेक्षा मेरी क्षक्ति 
अधिक है यानी वास्तवमे मेरी ही शक्ति सबसे श्रधिक है, इसलिये, 
उसकी पूजा करना चाहिये । उसीप्रकार शरीर, वाणी, मन आदि में 
श्रात्माकी शक्ति नही है, क्योकि वे तो पर हैं, भोर श्रात्माकी पर्याय 
में जो पुण्प-पापके भाव होते हैँ उनमें केवलज्ञान प्रगट करने की, 
शक्ति नही है, भौर वत्तेमान श्रपूर्णों पर्याय है उनमें पूर्ण होने की 
शक्ति नही है, किन्तु श्रात्मा त्रिकाल ध्रुव श्रनन्तशक्तिसे भरपुर है; 
उसकी प्रतोति, ज्ञान श्रोर लीनता करे तो उसमें से केवलज्ञान प्रगट 
हो सकता है । उसकी मान्यता, ज्ञान श्रौर रमणता वह निरचय है ॥ 
उससमय व्यवहाररत्नन्नयके परिणाम निमित्त हैं, उन्हें मोक्षमा्े 
कहना वह व्यवहार है । 


फारण-कार्य में निश्वय-व्यवहार 
अब कारख-कार्यमें निइ्चय-व्यवहार कहते हैं। श्रात्मा द्रव्य हैं 
वह निषचय कारण है, उसमें से मोक्ष प्रगट होता है इसलिये निश्चय 
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कारण तो द्रव्य है और मोक्ष वह कार्य है । इसप्रकार निश्वयका रण- 
कार्य है। मोक्षका यथार्थ कारण तो द्रव्य है, और जो मोक्षमार्ग की 
पर्याय है उसे मोक्ष का कारण कहना वह व्यवहार है । 
उसे व्यवहाद कारण क्यो कहा ? मोक्षमार्ग का अभाव वह 
सोक्षका कारण है, श्रौर द्रव्य वह भावरप कारण है। श्रब, 
अ्रभावरूप कारणको भावरूपका कारण कहना वह व्यवहार है, 
भर श्रात्मा शुद्ध चिदानन्द त्रिकाल श्रुव है, उसे मोक्षका कारण 
फहना वह निश्चय है | ॥ 


श्रात्मा वस्तु कैसी है उसका प्रथम ख्याल करना चाहिये । मृग 
की नाभिमे कस्तूरी भरी है, किन्तु उसकी उसे खबर नही है---उसका 
विश्वास उसे नही श्राता । उसीप्रकार भात्मामे श्रनत शक्ति भरी है, 
उसका विश्वास श्रज्ञानीको नही श्राता । सर्वेज्ञ परमात्मा ने ऐसा 
देखा है कि तेरे श्रात्मामे श्रनत शक्ति भरी है, उस शक्तिमे से मोक्षकी 
पर्याय होती है, इसलिये मोक्षका निश्चय कारण तो द्रव्य स्वभाव है; 
श्रौर भ्रात्माकी रुचि, ज्ञान, रमणतारूप मोक्षमार्गको मोक्षका कारण 
कहना वह व्यवहार है। मोक्षका यथाथे कारण मोक्षमार्ग नही कितु 
द्रव्य स्वभाव है--ऐसा निशरचय-व्यवह्ा रका स्वरूप सर्वत्र समभना 
चाहिये । 


श्रश्ञानी तो शरीरादिकी क्रिया तथा शुभभावकौ मोक्षमार्ग 
आानता है, किन्तु वह मोक्षमार्ग नही है | श्राह्दारन लिया और शरीर 
भूख गया, वह मोक्षकी या बधकी क्रिया नही है, किन्तु जड़की क्रिया 
् । आध्मामे राग्रकी क्रिया होती है वह बधमार्ग है, औद रागरहित 
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क्रिया हो वह मोक्षमार्गकी क्रिया है । वधमार्ग है वह मोक्षमार्ग नहीं 
है किन्तु उसमें मोक्षमार्गकका उपचार करना वह व्यवहार है। इसलिये 
किसी को निदचय झभौर फिसी को व्यवहार मानना वह तो भ्रमणा 
है। निदचय-व्यवहा रका स्वरूप यथार्थ समझना चाहिये । 


लोग सुवर्णका मूल्य देते हैं, कितु उसमें मिले हुए तांबे का मुल्य 
नही देते, उसीप्रकार श्रात्माकी रुचिपुवंक जितना वीत्तराग शुद्धभाव 
हुआ है उसका मूल्य ज्ञानी देते हैं, किन्तु जो ब्रतादिका छुभराग 
होता है उसका मूल्य नही देते । घुभराग तो ताँबे जैसा है, वह 
सुवर्ण नही है । सुवर्ण तो चोतन्यकी जो रागरहित अ्रवस्था हुईं है 
वह है । भगवानके मार्गमें तो शुद्ध धर्म क्रियाका मूल्य है । राग मोक्ष- 
मार्ग की क्रिया नही है वह तो तौने जैसा है । 


निवोली कही नीलमणि नही है । वालक निवोलीको नीलसरणिण 
माने तो वह कही नोलमरि नही हो सकती, उसका कोई मुल्य नही 
देगा। उसीप्रकार श्रात्मामे जो राग पर्याय होती है वह निवोली 
जैसो है, भ्रज्ञानी उसे मोक्षमार्गरूप नीलमरणि मानें, किन्तु वह मोक्ष- 
मार्ग नही है । ज्ञानी उसका मूल्य नही देते । इसलिये व्यवहार मोक्ष- 
मार्ग वह वधमार्ग है । 


[ बीर घ० २४७६ प्र० बैद्याल कृष्णा १४ रविवार, त्ता० १२-४-५३ ] 


मोक्षमार्ग दो नही किन्तु एक ही है ।--यह वात चलरही है । 
झात्माके श्रद्धा-न्ञान-रमणता वह निश्चय मोक्षमार्ग है, उसमें बीच 
में घुभभाव निमित्त है, उसे व्यवहारसे मोक्षमार्ग कहा है, किन्तु वह 
वास्तवमें मोक्षमार्ग नही है । 
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प्रवृत्ति नम्ररूप नहीं है, अभिप्रायानुसार प्ररूपशामें 
' दोनों नय बनते हैं। 


प्रदन--श्रद्धान तो तिश्वयका रखते है भौर प्रवृत्ति व्यवहार- 
रूप रखते है ।---इसप्रकार हम दोनो नयो को अ्रगीकार करते है । 


उत्तर--ऐसा भी नही होता, क्योंकि निश्चयका निश्चयरूप तथा 
व्यवहा रुका व्यवहा ररूप श्रद्धान करना योग्य है । इसलिये निश्चयकी 
श्रद्धा रखना भ्ौर व्यवहारकी प्रवृत्ति रखना-इसप्रकार श्रज्ञानी दो 
नयोका ग्रहण करना कहता है, वह वात भिथ्या हैं। भ्रात्माकी शुद्ध 
प्रतीति, उसका वेदन श्रौर लीनता वह एक ही मोक्षपथ है ॥ ब्रतादि 
के घुभभावको मोक्षमार्ग मानता वह मिथ्यात्व है। श्रज्ञानी कहता 
है कि-हम एक की श्रद्धा करते हैं और दूसरे की प्रवृत्ति करते है, तो 
वह बात, भी मिथ्या है, क्योकि श्रद्धा तो दोनो नयोकी करता चाहिये । 
दोनो नय हैं ऐसा जानना चाहिये, किन्तु श्रादरणीय तो एक निश्चय 
नय ही है । 


श्रात्ममे वीतरागभाव परिणति होती है वह स्वाश्रयरूप निश्चय 
है और रागादिकी पर्याय है वह पराश्रयरूप व्यवहार है। ति३चयकी 
निश्चयरूप भ्रौर व्यवहारकी व्यवहाररूप श्रद्धा करता वह दोनोका 
ग्रहण है, किन्तु एक नयको माने श्रौर दूसरे को न माने तो वह 
एकान्त मिथ्यादृष्टि है; तथा व्यवहारसे निश्चयमे कुछ कम होता है- 
ऐसा माने वह भी मिथ्याहदृष्टि है । 


श्रब कहते .हैं कि-प्रवृत्तिमे नयका प्रयोजन ही नही है, क्योकि 
प्रवृत्ति तो द्रव्यकी परिणति है। वहा जिस द्रव्यकी परिणति हो, उसे 
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उसीकी प्ररूपित करना वह निः्चयनय है शौर उसीको श्रन्य द्रव्यकी 
प्रहपित करना वह ॒ व्यवहारनय है ।--इमप्रकार श्रभिप्रायानुमार 
प्रस्पणामें दोनों नय बनते हैं, किन्तु कही प्रवृत्ति नयरूप नही है । 
जडकी और रागकी परिणतिको जानना वह व्यवहार नय है | पीछी 
श्रादि की क्रिया होती है वह स्वतत्र जडकी परिणति है, उसे श्रात्मा 
करता है--ऐसा कहना वह व्यवहार है। किन्तु श्रात्मा उसे नहीं 
कर सकता । मुनि निर्दोष श्राहार लेते हैं श्रौर सदोप भ्राहारका त्याग 
करते हँ---ऐसा कहना वह व्यवहार है, किन्तु व्यवहारसे आरात्मा 
निर्दोप श्राह् रको ग्रहण करता है श्रौर सदोप श्राह्मरको छोडता है-- 
ऐसा नही है, मात्र ऐसा राग भाता है। श्रात्मा कर्मोका वघ करता 
है श्रौर छोडता है--ऐसा कहना वह व्यवहार्का कथन है, किन्तु 
वास्तवमें तो वह जडकी पर्याय है, श्रात्मा की नही है । श्रात्मा उसे 
नही कर सकता, तथापि ऐसा मानना कि आत्मा जडकी प्रवृत्ति कर 
सकता है वह एकान्त मिथ्यात्व है । 


चलने, वोलने, खाने श्रादि की परिणति तो जडकी है, आत्मा 
की नहीं है | उस प्रवृत्तिमें नयका प्रयोजन नही है, कितु उसे श्रात्मा 
की प्रवृत्ति कहना वह व्यवहारनय है श्रीर जडकी कहना वह निश्चय 
नय है | प्रवृत्ति करना व्यवहारनय नही है। जो एक द्रव्यकी क्रिया 
को दूसरे द्रव्यकी क्रियामें मिलाता है, उसे भिन्न-भिन्न द्रव्योकी भी 
श्रद्धा नही है । श्रज्ञानीको इस वातकी खबर नही है इसलिये यह 
वात सुनने पर उसे ऐसा लगता है कि---हम सीधे मार्ग पर चले जा- 
रहे थे, उसमें तुम ऐसा कहकर कि--एकरद्रव्य दुसरे द्रव्यका कुछ 
नही कर सकता", श्रडचन डाल दी है। भ्ज्ञानी मानता है कि जडकी 
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प्रवृत्ति आत्मासे होती है, वह एकान्त मिथ्याहृष्टि है । 


पुदुगल की परिणात्ति उसके अपने कारण होती है, ऐसा जानता 
वह निश्चयनय है और प्ात्माने उसे किया--ऐसा कहना वह व्य- 
हारनयका कथन है । इसप्रकार श्रभिप्रायानुसार प्ररूपणामे दो नय॑ 
बनते हैं, किन्तु कही प्रवृत्ति चयरूप नही है। 


“निश्चयनया श्रित मुनिवर, प्राप्ति करें निर्वाणकी |! 


--ऐसा श्री समयसारमे कहा है । वहाँ तो श्रात्माकी छुद्ध परि- 
णतिको अमेद करके कहा है, किन्तु यहाँ तो ऐसा कहना है कि-- 
भिन्न-भिन्न द्वव्योकी परिणति भिन्न-भिन्न है, तथापि एक की परिणत्ति 
को दूसरे की परिणति कहना वह व्यवहारनय है । परकी परिणत्ति 
को आत्मा नही रखता; किन्तु आत्मा परकी परिणति रखता है-- 
ऐसा कहना वह॒व्यवहारतय है। इसलिये जैसा है वैसा समझना 
चाहिये | कथन करना वह व्यवहारनय है, किन्तु प्रवृत्ति व्यवहारनय 
नही है ।--इस बातको यहां सिद्ध करते हैं। आत्मा जडकी प्रव त्तिमे 
वर्तता है--ऐसा कथन चरखणानुयोगमे श्राता है वह व्यवहारचयका 
कथन है, किन्तु वस्तुस्वरूप ऐसा नही है । 


कथनकी पद्धति ऐसी होती है कि--जडकी परिणतिसे आ्रात्मा 
की परिणति सुधरती है, व्योकि किसी के ऐसी प्रवत्तिमे आत्माकी 
परिण॒ति मदकषायरूप होती है, इसलिये निमित्तका कथन है कि 
श्रात्मा वह प्रवृत्ति करता है। निश्चयसे वाद्य प्रवत्ति तो जड़ की है 
ओर राग्की परिणति आत्माकी है, इसलिये कथनमे दो नय होते हैं 
किन्तु प्रवृत्ति मे वय नही हैं । 
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श्रात्मा के द्रव्य-ग्रुण में तो विकार नही है, भौर पर्याय में 
विकार है, तो वह कहाँ से झ्ाया ?--तो श्रज्ञानी कहते हैं कि कर्मों 
के कारण श्राया है । श्रगर जहाँ व्यवहारनय का कथन हो वहाँ वसा 
ही सत्य मानले तो वह नयो को नही समझता । कर्मों की भ्रवस्था 
पुदुगल की है,--ऐसा कहना वह निश्चय है, शोर उससे श्रात्मा 
में विकार हुआ--ऐसा कहना वह व्यवहार है ।--इसप्रकार दोनों 
नयो को जानना यथार्थ है, किन्तु दोनो को ग्रादरणीय मानना वह, 
अमयणा है । 

निश्चय को उपादेय ओर व्यवद्दार को हेय मानना पह 

दोनों नयों का श्रद्धान है। 

प्रदत +--तो फिर क्‍या करे ? 


उत्तर --निरचयनय द्वारा जो निरूपण किया हो, उसे तो 
सत्यार्थ मानकर उसका श्रद्धान करना चाहिये, तथा व्यवहारनय द्वारा 
जो निरूपण किया हो उसे श्रस॒त्यार्थ मानकर उसका श्रद्धान छोडना 
चाहिये । श्रात्मा खा सकता है, श्रात्मा कर्मोका बध करता है, श्रात्मा 
शरीर को चला सकता है--श्रादि प्रकार की श्रद्धा को छोडो ! पहले 
दोनो नयो का श्रद्धान करने को कहा था, वहाँ कहने का तात्पर्य यह 
था कि दोनो नय हैं उन्हें जानना चाहिये, भर यहाँ, निश्चय को 
उपादेय तथा व्यवहार को हेय मानना वह दोनो नयोका श्रद्धान है--- 
ऐसा समझना; कितु निदचय और व्यवहार--दोनो नय भादरणीय 
हैं--ऐसा नही है। दोनो नय समकक्ष हैं, समान कार्यकारी हैँ ऐसः 


नही है । 
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श्री समयसार कलश १७३ में भी यही कहा है कि.--- 
सर्वेत्राष्यववसानमेवमखिल त्याज्यं यदुक्त णिने 
स्तन्मन्ये व्यवहार एवं निखिलेअ5प्यन्याश्रयस्त्याजित ॥ 
सम्यद्भूनिश्वयमेकमेव तदमी निष्कम्पमाक्रम्य कि 
शुद्धश्ातघने महिम्नि न निजे बध्तन्ति सन्‍्तो धृतिस्‌ ॥ 


', “जिनसे समस्त हिसादि तथा अश्रहिसादि मे अ्रध्यवसाय है वे 
सब छोडना--ऐसा श्री जिनदेव ने कहा है; इसलिये मे ऐसा मानता 
हैं कि जो पराश्चित व्यवहार है वह सभो छुडाया है । तो संत्पुरुष एक 
निशचय को ही भलीभाँति निश्चलता पूर्वक अ्रगीकार करके, शुद्ध-- 
ज्ञानधनंरूप श्रपनी महिमा मे स्थिति क्‍यों नही करते ? 


मैंने पर जीव कीं रक्षा की, भाषादि की क्रिया मैंने की, वस्त्र, 
स्त्री-धनादिक का ग्रहणात्यागरूप क्रिया जडकी परिणति है उसे आत्मा 
फरता है,--ऐसे अ्रध्यवसान को छोडता चाहिये । पुनश्च, मैने परकी 
दया पाली, सत्य बोला, ब्रह्मचयें का पालन किया--यह सब अध्य- 
वसान छोडने योग्य हैं, क्योंकि यह सब जडकी परिणाति है, आत्मा, 
की नही है । आत्मा परिग्रहादि को नही छोड सकता । मेरे आत्मासे 
पर की हिंसा हुई, मेंने पर की दया का पालन किया आदि मानना 
वह मिथ्यात्व है---पर मे एकत्व बुद्धि है । निमित्त की परिणति परसे, 
हुई है, उसके बदले ऐसा मानना कि मुझसे हुई है---यह सब अध्यव- 
सान भिथ्यात्व हैं इसलिये छोड़ने योग्य है । , 

शुभाशुभ राग शोर निमित्त के साथ की एकत्वबुद्धि छोडना' 
चाहिये--ऐसा जिनेन्द्र भगवाव की 5# ध्वनि मे आया है । श्रात्माको 
पर द्रव्य मे भ्र्थातु किसी भी पर आत्मा में या पुदुगल मे एकत्व बुद्धि 
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नही करना चाहिये--ऐसा भगवान ने कहा है। इसलिये में ऐसा 
मानता हैं कि जो पराश्चित व्यवहार है वह सारा छुडाया है। इसका 
श्र यह है कि---जो व्यवहार की रुचि है वही मिथ्यात्व है। इस- 
लिये सत्पुरष को एक नमिरचयनय को ही प्रादरणीय मानना 
चाहिये । 


[ वीर स० २४७६ प्र० वैशास शुक्ला १ मगलवार ता» १४-४-५३ ] 
देखो, इस इलोक का श्रथं समयसार नाटक मे कहा है । 


झ्सस्यात लोक परवान जे मिथ्यात भाव, 
तेई विवहारभाव केवली-उकत है । 
जिन्‍्हकी मिथ्यात गयो सम्यक्‌ दरस जायी, 
ते नियत-लीन विवहारसो मुकत है ॥ 
निरधिकल्प निरुपाधि श्रातमसमाधि, 
साधि जे सुयुन मोखपथको ढ्ुकत हैं । 

तेई जीव परम दसामें थिररूप छ्व॑ के, 
घरममै घुके न करमसौ रुकत हैं ॥ 


श्रसस्यात लोक प्रमाण जो मिथ्यात्व भाव है, वह सब व्य- 
चहारभाव है । जो उसे भ्रादरणीय मानता है उसे केवली भगवान ने 
मिथ्याहृष्टि कहा है । यहाँ तो व्यवहारभाव को ही मिथ्यात्व कहा है। 
श्रस्थिरता का भाष गौण है। श्रर्थात्‌ व्यवहार मे हित बुद्धि, व्यवहार 
का भ्राग्रह,--ध्यवहा र की रुचि है वह मिथ्यात्व है । पर की जो-जो 
पर्यायें होती हैं वह मेरे कारण हुई हैं--ऐसी मान्यता को भी मिथ्या- 
त्व कहा है | जहाँ व्यवहा रभाव वहाँ मिथ्यात्व भाव श्ौर जहाँ मि- 

र७छ 


३७० मोक्षमार्ग प्रकाशक की किररों 


थ्यात्व भाव वहाँ व्यवहारभाव--ऐसा कहा है। ज्ञानी के व्यवहार 
भाव नही हैं । देखो तो सही, यहाँ कडक बात (नग्न सत्य) कही हैं । 
ग्रन्थकार ने व्यवहार भाव को मिथ्यात्व कहा है, वह एकत्व बुद्धि का 
व्यवहार है । ज्ञानी के एकत्व बुद्धि का व्यवहार नही होता । इसलिये 
व्यवहार में एकत्वबुद्धि मानना ही मिथ्यात्व है । व्यवहार से आत्म 
हित में लाभ है ऐसी मान्यता रूप एकत्व बुद्धि को जिनेश्वर 
भगवान ने छुंड़ाया है। 


आगे श्राठवे श्रधिकारमे श्राता है कि--भगवान ने मोक्षमार्ग 
का उपदेश दिया है श्रौर हम भी उपदेश देते हैं,--त्रह तो निमित्तका 
कथन है, किन्तु तदतुसार मानना नही चाहिये । वह मान्यता छोडने 
जैसी है। भ्रात्मा घुद्ध ज्ञानचन है, उसकी महिमा होने पर रागकी 
महिमा नही रहती । यहाँ व्यवहारका तो त्याग कराया है, इसलिये 
निरचयको शभ्रगीकार करके निजमहिमारूप प्रवत्तत करना योग्य है । 
मोक्षपाहुडकी ३१ वी गाथामे कहा है कि -- 


जो आत्मार्थमें जागृत हैं वे व्यवहारमें सोते हैं। 
जो सुत्तो ववहारे सो जोई जग्गए सकज्जम्मि, 
जो जग्गदि ववहारे सो सुत्तों श्रप्पणों कज्जे ॥ 


ग्रथे--जो व्यवह्ारमे सोता हैं वह योगी अपने कार्यमे जागता 


है, तथा जो व्यवहार मे जागता है वह श्रपने कार्यसे सोता है, इसलिये 
व्यवहा रतय का श्रद्धान छोडकर निश्चयनयका श्रद्धान करने योग्य है । 


ससस्‍्थाकी स्थापना करो, जगह-जगह प्रचार करो, शरीरादिकी ' 
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क्रिया करो,--इसप्रकार जो व्यवहार मे जागृत हैं वे स्वभावमे सोते 
हैं। मिथ्यादृष्टि परके कार्यमे रुका है, वह अपने कार्यमे सोता हैँ । 
यहाँ के श्री जिनम दिर, समवशरण, स्वाध्याय मदिर, प्रवचन-मडप 
मानस्तम्भ, ब्रह्मचये श्राश्रम श्रादि को देखकर लोगो को ऐसा लगता 
है कि यह सब अपने यहाँ बनवायें झौर वाह्यमें प्रभावना की ।--इस- 
प्रकार जिनकी बुद्धि वाह्ममें है वे व्यवहारमे जाग्रत हैं श्रोौर शअ्रपने 
काये में सोते हैं । 


ज्ञानी समभते हैं कि परकी महिमासे श्रात्माकी महिमा नहीं 
है । समन्तभद्राचार्य कहते हैं कि--प्रहो भगवन ! श्रापकी महिमा 
इन समवशरणादिसे नही है | आत्मामें श्रनन्‍्त चतुष्ठय प्रगट हुए हैं 
वह श्रापको महिमा है,--इसप्रकार जो श्रात्माकी महिमामे जाग्रत 
हैं वे व्यवहारमें सोते हैं भ्रौर श्रपने कार्य मे जागृत हैं । भ्रज्ञानी परकी 
महिमा करता है, उसके घर्मं की महिमा नही है । 

देखो, श्रव सिद्धान्त कहते हैं कि---व्यवहारनय स्वद्र्य-पर- 
द्रव्य श्रथवा उनके भावोका, श्रथवा कारण-कार्यादिका किसीको 
किसी मे मिलाकर निरूपण करता है, इसलिये वह श्रद्धाच मिथ्यात्व 
है । शरीर झात्माका है, झ्राठकर्म श्रात्माके हँ---इस प्रकार व्यवहार- 
नय दो द्रव्योंको मिलाकर वात करता है, किन्तु वस्तुका स्वभाव ऐसा 
नही है, इसलिये उस श्रद्धासे मिथ्यात्व होता है। इसलिये व्यवहा र- 
नयका श्रद्धान करने जंसा नही हूँ । प्रात्माके दस प्राण होते हैं,-- 
ऐसे व्यवहार कथनको सत्याथ मान लेना वह मिथ्यात्व हैँ । 

पुरुषार्थ सिद्ष्युपायमें कहा है कि--पदार्थेका जैसा स्वभाव है 
उसका उसी भाँति निरूपण करना सो निश्चय है, ओर जिसप्रकार 


३७रे मोक्षमार्ग प्रकाशक की किररें 


अ्रसत्यवादी मनुष्य श्रभमेक कल्पनाएँ करके अपने श्रसत्यकोी ताहश 
कर दिखाता है, उसीप्रकार व्यवहारनय निमिच्का छल पाकर 
चढ़ा बढ़ाकर कथन करता है; इसलिये वह छोड़ने योग्य है । 


[ बीर स० २४७६ प्र० वैशाख शुक्ला २ बुघवार तोौ० १४५-४-५३ ] 


व्यवहार जानने योग्य है उपादेय नहीं है । 


श्री समयसारकी नारहवी गाथामे कहा कि--साधक की भूमिका- 
नुसार जो-जो राग भाये उसे जानना प्रयोजनवान है । पूर्णदशा नही 
| हुई तबतक राग श्रात्ता है, उसे जानना वह व्यवहार है, किन्तु उसे 
ग्रादरना व्यवहार नही है। वीतरागता एक श्रश है और सरागता 
भी एक अश है। उन दोनो भेद का सच्चा ज्ञान करना चाहिये । 
व्यवहारको जानना प्रयोजनवान है । व्यवहारके भ्राश्यसे लाभ होता 
है--ऐसी श्रद्धा छोडो । व्यवहार नही है-ऐसा माने तो एकान्त- 
मिथ्यात्व होता है। व्यवहारनय स्वद्रव्य श्रौर परद्रव्यको एकमेक 
करके बात करता है, तदनुसार मान लेना वह भिथ्यात्व है । 


नो प्रकारके आरोप-उ्यवहार 


श्रालापपद्धतिमे तो प्रकारके श्रारोपका व्यवहार कहा है । (१) 
द्रव्यमें द्रव्यका श्रारोप, ( २ ) ग्रुणमें गुणका आरोप, ( ३ ) पर्यायमे 
पर्यायका श्रारोप, (४) द्रव्यमे गुणका श्रारोप, (५) द्रव्यमे पर्यायका 
आ्रारोप, (६) ग्रुणमे द्रव्यका आरोप, (७) ग्रुणमे पर्यायका श्रारोप, 
(८) पर्यायमे द्रव्यका श्रारोप, और(६) पर्यायमे गुणका भारोप करता 
वह व्यवहार है । 
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(१) एकेन्द्रियांदि गरी रवाला जीव कहना वह द्रव्यमे द्वव्यका 
प्रारोप है। (२) इन्द्रियोके निमित्तसे ज्ञान होता है, इसलिये ज्ञानको 
भूतिक कहना वह ग्रणमें गृणका भ्रारोप है । (३) शुद्ध जीवकी पर्याय 
को जीवको पर्याय कहना वह पर्यायमें पर्यायका झारोप है । (४) ज्ञान 
में अ्जीव द्रव्य ज्ञात होता है। इसलिये उस द्रव्यमें ज्ञानका भारोप 
करना वह दूसरे द्रव्यमे गुणका आरोप है। लकडी ज्ञानमे ज्ञात 
होती है इसलिये लकडीको ज्ञान कहना वह परद्रव्यमे गुणका आरोप 
है । (५) एक प्रदेणी पुदुगल-परमाणुको द्वि-अंखुक श्रादि स्कन्धोके 
सम्बन्ध वहुप्रदेशी कहना वह द्वव्यमे पर्यायका आरोप है। (६) 
ज्ञानको आत्मा कहना वह गुणमे द्रव्यका श्रारोप है । (७) ज्ञानगुरण 
को परिशमनशक्षील ज्ञानगुणकी पर्याय कहना वह गुणमे पर्यायका 
झ्रारोप है। (८) स्थल स्कघको पद्गल द्रव्य कहना वह पर्यायमे द्रव्य 
का आरोप है और (६) उपयोगरूप पर्यायको ज्ञान कहना वह पर्याय 
में गुणका आरोप है-इन नौ वोलोमे व्यवहारके सर्व बोलोका समा- 
बेश होजाता है। यह व्यवहारनयका कथन है, किन्तु तदनुसार 
मानना नही चाहिये | विकार था इसलिये कमंबध हुआ वह व्यवहार 
का कथन है, किन्तु उसभप्रकार मान लेना वह मिथ्यात्व है । 


व्यवहारनय पदार्थका अत्षत्याथ कथन फेरता है; तद॒नचु सार 
मानना मिथ्यात्व है| 
देखो, यहाँ पण्डितजी ने व्यवहारकी खूब स्पष्टता की है । पाठ- 


शाला खोलकर विद्याथियों को तेयार किया, जिनमदिर वनवाये,--- 
यह सब व्यवहारका कथन है, किन्तु वस्तुका स्वरूप ऐसा नही है । 
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निमित्तकी उपस्थिति बतलाने के लिये शासत्रो मे व्यवहारसे कथन किया 
होता है । व्यवहार पदार्थोका श्रसत्य कथन करता है, इसलिये बेसा 
मान नही लेना चाहिये । मानतुगाचाये ने 'भक्तामर स्तोत्र से ताले 
तोड डाले, सीताजी के ब्रह्मचयंसे श्रग्नि पानी रूप होगई, श्रीपालका 
रोग गधोदकसे मिट गया, शातिनाथ भगवान शातिके कर्ता हैं,-- 
आदि कथनको वास्तविक---सत्यार्थ मानना वह मिथ्यात्व है, क्योकि 
किसी की पर्याय कोई नही करता, किन्तु निमित्त-तेमित्तिक सम्बन्ध 
बतलानेके लिये व्यवहारसे कथन किया जाता है । 


तीर्थंकर भगवान ने भ्रनत जीवोको तार दिया, यज्ञमे पशुश्रोकी 
हिसा होती थी वह भगवान ने बन्द करादी, भगवानने तीर्थंकी स्था- 
पत्ता की ।---यह सव कथन निमित्त-नैमित्तिक सबन्धके है | इसी प्रकार 
मान लेना वह मिथ्यात्व है। भगवान ने तीर्थंकी स्थापना नही की 
है, भगवान ने हिसा बन्द नही कराई है, शरीर न भगवान ने श्रनत 
जीवको तारा है--यह सत्य बात है । क्योकि कोई किसी का कुछ 
नही करता । श्ाखमे आये कि सज्वलनकषायका तीन उदय हो तो 
छट्ठा गुणास्थान होता है, और मद उदय हो तो सातवा ग्रुशस्थान 
होता है, यह निमित्तका कथन है, किन्तू वास्तवमे ऐसा नही है । 
ज्ञानावरणीय ने ज्ञानको रोका--इसप्रकार व्यवहारनय किसी के 
कारण-कार्य किसीमे एकमेक करता है। पानी पीने से प्यास बुझी, 
खाने से भूख मिटी, और उससे श्रात्मामे शात्ति हुई---ऐसा मानना 
वह मिथ्यात्व है । 


शासतरमें जहा-जहा व्यवहारका कथन आये, द्रव्यमें पर्यायका, 
ग्रव्यम गुणका, द्रव्यमे द्रव्यका आरोप किया जाये तो तदनुसार श्रद्धा 
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नही करना चाहिये । सासारिक वातोमे खूब चतुराईवतलाये और 
यहाँ यह बात झाने पर कहे कि हमारी समभमे नही भ्राता, तो इसका 
भ्र्थ यह है कि उसे धर्म की रुचि ही नही है । रुचि हो तो 
समभ में झ्ाये बिना न रहे, श्रौर यह बात समझे बिना 
धर्म या शाति नही हो सकती । श्रात्मको समभे बिना णमोकार 
भनत्र पढतै-पढते देह छूट जाये, तथापि उसे समाधि नही कहा जा- 
सकता । कदाचित्‌ शुभभाव हो तो पृण्यवन्ध होता है । डँंगलियोसे 
लकडी ऊची हुई, वह किसीका कारण-कार्य किसी मे मिलाकर व्यव- 
हारनयसे कथन किया है, किन्तु वास्तवमें उंगलियो से लकडी ऊची 
नही हुई है। उँगलियोसे मु हमे कौर जाता है वह व्यवहारनयका 
कथन हैँ। श्रात्मा उंगलियोको नही चलाता, चवाकर नही खा 
सकता-यह यथार्थ है, क्योकि कोई वस्तु किसी दूसरीका स्पर्श 
करती ही नही । श्रात्मा पुदुगलका स्पशें करता ही नही, तो फिर 
प्रात्माके कारण भोजन लिया जाता है--ऐसा कहना वह व्यवहा रनय 
का कथन है। चक्‍करीसे आटा पिसता है--ऐसा मानना वह भिथ्या- 
त्व है, क्योकि चक्की और गेहूँ के बीच प्रन्योन्य श्रभाव है। एक 
द्रव्यके कारण दूसरे द्रव्यका कार्य मानना वह मिथ्यात्व है । शिक्षको 
की व्यवस्था भ्रच्छी है, इसलिये विद्यार्थी होशियार हैं, कवि सुन्दर 
काव्य बनाता हँ--ऐसा मानना वह भिथ्यात्व हैँ। श्रज्ञानी लोग तो 
ऐसा हो मानते हैं, किन्तु सम्परज्ञानी ऐसा नही मानते । निशचयनय 
एक-दूसरे के भ्रशको एकमेक नही करता, इसलिये ज्ञानी उसको 
श्रद्धा करते हैं। निएचयनय किसीका किसी में मिलावट नही करता, 
इसलिये ऐसा कहा हैँ कि निशचयकी श्रद्धा करना चाहिये और व्यव- 
हारकी श्रद्धा छोडना चाहिये । 
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प्रन्‍त---यदि ऐसा हैं तो जिनमार्गमे दोनो नयोका ग्रहण करना 
किसलिये कहा हैं ? 


दोनों नयोंके अहणका अर्थ 


उत्तर--जिनमार्गमे कही तो निदचयनयकी सुख्यता सहित 
व्याख्यान है, उसे तो “सत्यार्थ--ऐसा ही हे/---ऐसा जानना । 
द्रव्य, गुण और पर्याय स्वय सिद्ध हैं,--उन्हे तो यही सत्य है-- 
ऐसा जानना; तथा कही व्यवहारनयकी झुख्यत्ता सहित व्यास्यान है, 
उसे "ऐसा नही है,” किन्तु निमित्तादिकी श्रपेक्षासे उपचार किया 
है---ऐसा जानना । कमंसे विकार हुआ ऐसा है ही नही। श्रागे 
आयेगा कि दर्शनमोह से मिथ्यात्व होता है, वह व्यवहारका कथन 
है, इसलिये उसे सत्य नही मान लेना चाहिये । शास्त्रमे दो नयोकी 
बात होती है। एक नय तो जैसा स्वरूप है वेसा ही कहता है, और 
दूसरा नय जैसा स्वरूप हो बवेसा नही कहता, किन्तु निमित्तादिकी 
श्रपेक्षासे कथन करता है ऐसा जानना । 


थी का घडा कहा जाता है किन्तु घडा घी का नही है । घी का 
सयोग बतलाने के लिये घी का घडा कहा जाता है, वहाँ व्यवहारनय 
की मुख्यता से कथन है किन्तु यथार्थरूप से वेसा नही है--ऐसा जान- 
ना, उसीका नाम दोनो नयो का ग्रहण है । राग होता है उसे जानना 
चाहिये, कितु राग मेरा है और वह झादरणीय है---ऐसा नही मानना 
चाहिये। भगवान के दर्शन से अ्रथवा देवऋद्धि से सम्यग्दर्शन होता 
है ऐसा नही मानना चाहिये । वह निमित्त का कथन है ऐसा जावना 
वह व्यवहारनय का ग्रहण है। तिश्चयनय उपादेय है और व्यवहार 
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नय हेय है--ऐसा जानना वह दोनो नयो का ग्रहण है, किन्तु दोनों 
तय अभ्रगीकार करने योग्य हैं---उसका नाम कही दोनो नयो का 
ग्रहण नही है। यहाँ तो जानने का नाम ही ग्रहण कहा है । 


[ वीर स० २४७६ प्र० चेशाख घुवला ३ भुण्वार १६-४-५३ ] 


दोनों नयों को सत्याथ नहीं जानना चाहिये | 


जिसप्रकार ननिहाल के किसी व्यक्ति विशेष को “कहने मात्र 
के लिये” मामा कहते हैं, किन्तु वह सच्चा मामा नही है, नाम मात्र 
है, उसीप्रकार आत्मा की पर्याय मे होनेवाले दया-दानादि के परि- 
णामो को “कहने मात्र के लिये” घ॒र्में कहा जाता है । श्रात्माकी श्रद्धा, 
ज्ञान शोर भ्राचरण रूपी निश्चय धर्म प्रगट हुआ हो, उस जीव के 
शुभ राग को व्यवहार धर्म कहा जाता है--इसप्रकार दोनो पक्षो को 
जानने का नाम दोनों नयो का ग्रहण कहा है। व्यवहार को शअ्रगी- 
कार करने की वात नही हैं । घडा घी का नही है किंतु मिट्टी का है, 
उसीप्रकार शुभराग (-व्यवहार) धर्म नही है, कहने मात्र के लिये है । 
--ऐसा जानने को व्यवहारनय का ग्रहण करना कहा है। जहाँ व्य-' 
बहार की मुस्यता सहित व्याख्यान हो वहाँ “ऐसा नही है, किन्तु 
निभित्तादि की अपेक्षा से उपचार किया है“--ऐसा जानना चाहिये। 
दोनो नयो के व्याख्यानों को समान सत्यार्थ जानकर म्रमरूप प्रवर्तन 
नही करना चाहिये । 


पुनरच कोई कहे कि--(१) निश्चय से घ॒र्मं होता हैँ श्रोर व्यव- 
हार से भी घर्म होता है, अथवा (२) निश्चय से मिश्चय धर्म है शौर 
व्यवहार से व्यवहार धर्म है, अथवा किसी समय उपादान से कार्ये 
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होता है श्रौर कभी निर्मित्त से; श्रथवा (३) किसी समय ज्ञानावरणीय 
कर्म से ज्ञान रुकता है श्लीर (४) कभी श्रपने कारण ज्ञान रुकता है--- 


ऐसा सानना भ्रमणा है। वास्तव में ज्ञानावरणीय कर्म से ज्ञान नही 
झकता, भअ्रन्तरायसे वीर्य नही रुकता, मोहनीय कर्म से चारित्र नही 


रुकता । कर्म से ज्ञान रुका--श्रादि समस्त कथन नि्ित्त के हैं । 
निमित्त का कुछ भी भाव नहीं पड़ता । 

ग्ोम्मटसार मे लिखा है कि--घी-दूध रहित रुखे सूखे श्राह्मर 
से वीयें का घात होता है, तो वह कथन निमित्त से है । बादाम-पिस्ता 
से बुद्धि का विकास होता हो, तो भेसे को खिलाने से उसकी बुद्धि का 
बहुत विकास होना चाहिये, कितु ऐसा नही है। निमित्त के कथनों 
का श्र्थं समझना चाहिये । श्रात्मा मे भावकर्म श्रपने कारण है । उसमे 
द्रव्य कमें निमित्त है श्लौर बाह्य पदार्थ नो कर्म है। उन सबका 
सम्बन्ध बतलाने के लिये ऐसा कथन किया है । 


पुनइच, स्मद्यान मे कोई व्यक्ति श्रकैला जाये तो बहुत भय लगता 
है, दो व्यक्ति साथ जाये तो कम भय लगता है श्रौर तीन-चार 
व्यक्ति श्रायुधादि सहित जायें तो बिलकुल कम भय लगता है। 
इसलिये वहाँ निमित्त का प्रभाव पडता है--ऐसा श्रज्ञानी 
कहते हैं, किन्तु वह सब मिथ्या है। भय के परिणाम कम-अधिक 
होते हैं वे श्रपने कारण होते हैं, हथियार भादि के कारण भय कम 
नहीं होता--ऐसा जानना चाहिये । अ्रपनी योग्यतानुसार परिणाम 
होते है, निमित्त का बिलकुल प्रभाव नही होता । 


आत्मा में राग की उत्पत्ति न होना वह सच्ची अ्रहिंसा है। 
श्रात्मा मे राग की उत्पत्ति न होना वह यथार्थ श्रहिसा है, भौद 


नह 
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राग की मंदता को अहिसा कहना वह कथन मात्र है। पच महान्नत 
में पहला अहिंसा महात्रत है वह कथनमात्र का है। वे सव राग के 
परिणाम हैँ । निश्चय से तो वह हिसा है तथापि उसे अहिंसा कहना 
वह उपचार मात्र है । 


राग रहित दक्शा को निः्चय महान्नत कहते हैँ । मंद रागादि 
परिणाम कथनमात्र महातन्नत हैं। भ्रज्ञानी तो जड़ की क्रिया में महा- 
न्त मानता है और समझे बिना दीक्षा ले लेता है, उससे भ्रनन्त ससार 
की वृद्धि होती है। इसलिये दोनो नयो के व्यास्यानों को समान 
मत्यार्थ जानकर “इसप्रकार भी है तथा इस प्रकार भी है, ---ऐसा म्रम- 
रूप प्रवर्तत करने के लिये दोनो नय ग्रहण करने को नही कहा है । 


व्यवहारनय परमार्थ को समझाने के लिये है । 


प्रबन --यदि व्यवहार नय श्रसत्याथ है तो जिनमार्ग मे उसका 
उपदेश किसलिये दिया ? एक भिएचयनयक्रा ही निख्पण करना था। 


उत्तर --ऐसा ही तर्क श्री समयसार [गाथा ८] में किया है। 
वहाँ यह उत्तर दिया है कि--जैसे किसी भ्रनायें को उसी की भाषा 
बिना नहों समझाया जा सकता, उसी प्रकार व्यवहारके बिना परमार्थे 
का उपदेश अगक्र्य है । 


निथ्चय मोक्षमार्ग सच्चा है । वीतरागी धर्म पर्याय सच्चा धर्म है। 
देखकर चलना,मृदु भापा बोलना, वह वास्तव में समिति नही है ॥ 
शास्त्र में कथन आता है कि मुनि को ईर्या समिति के अनुसार देखकर 
चलना चाहिये इत्यादि ॥ तो वैसा उपदेश क्यो किया ? उसके समा- 
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घान में उत्तर देते हैं कि.--व्यवहारके बिना परमार्थकों नहीं सम- 
ऊऋीया जा' सकता । 


ध्स्वस्ति! शब्द का अर्थ श्रनाय नही समभ सकता, किन्तु 
“स्वस्ति” का श्र्थ उसकी भाषा मे समभाये कि-“तेरा श्रविनाशी 
कल्याण हो,” तो वह जीव समझ सकता है ।--ऐसा व्यवहार का 
उपदेश है । ग्लेच्छु भाषा मे समभाना चाहिये, किन्तु ब्राह्मण को म्ले- 
उछु नही बनना चाहिये । उसी प्रकार व्यवहार से समभाया जाता है 
किन्तु उसे निमुचय नही मानना चाहिये । श्रात्मा मे दर्शन, शान, 
चारित्र--ऐसे भेद डालकर समभाते है कितु वे कथनमात्र है। आ्रात्मा 
में वास्तव में ऐसे भेद नही हैं, वह तो अभेद है। अज्ञानी के मन में 
व्यवहार रम रहा है, इसलिये व्यवहार की भाषा से झात्मा का स्व- 
रूप कहता हैं, किन्तु वह वस्तु का स्वरूप नही है । 


पुनरच, व्यवहार श्रगीकार करने के लिये उसका कथन नही 
करते, व्यवहार के बिना परमार्थ का उपदेश अद्वक्‍्य है, इसलिये 
व्यवहार का उपदेश है । श्रौर उसी सूत्र की व्याख्या मे ऐसा कहा है 
कि--इसप्रकार निश्चय को अ्रगीकार कराने के लिये व्यवहार द्वारा 
उपदेश देते है । पच महात्रत, श्रद्टाईस मूलगुणा आदि व्यवहारनय 
का विषय है, किन्तु वह श्रगीकार करने योग्य नही है | तो भी म्रु्ि 
दशा मे ऐसे शुभभाव श्राते ही है, लाना नही पडते । 


प्रश्न “व्यवहार के बिना निश्चय का उपदेश नही हो सकता, 
तो व्यवहारनय को क्यो श्रगीकार न करे ? 


उत्तर --यहाँ दूसरे प्रकार से कथन है। समयसार में झ्ात्मा 
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वस्तु को अमेद सूप परमार्थ कहा है और उसके पर्यायादि भेदो को 
व्यवहार कहा है। एकरूप अमभेद आ्रात्मा की दृष्टि कराने के लिये 
ग्रपनी पर्याय के मेदों को गौण करके व्यवहार कहा है । यहाँ मोक्ष- 
मार्ग प्रकाशक में परद्रव्य से भिन्न श्रौर स्व भावों से श्रभिन्‍्न वस्तु 
कही है । यहाँ भ्रपनी पर्याय श्रपने में ली है, वस्तु श्रपने ग्रुण-पर्यायो 
से अभिन्न है ऐसा यहाँ कहा है । 


यहाँ स्व के द्रव्य-ग्रुण-पर्याय को निरचय कहा है श्रौर धरीर, 
कर्म, निमित्तादि को व्यवहार कहा है । वस्तु है वह पर द्रव्य से भिन्न 
है और अपने भावो से श्रभिन्न है। श्रपने द्वव्य-गुण-पर्याय श्रपने 
कारण स्वय सिद्ध हैं, विकारी या श्रविका री पर्याय स्व से है-पर से 
नही है । यहाँ विकारी पर्याय सहित द्रव्य को निएचय कहते हैं भौर 
जट की पर्याय को जड द्रव्य का निईचय स्वरूप कहते हैं । 


व्यवहारनय से कथन के तीन प्रकार | 


श्री समयसार की १४ वी गाधामें व्यजन पर्याय तथा श्रथंपर्या- 
य को भी व्यवहार कहा है । उसे यहाँ श्रभिन्‍न वस्तु मे लिया है |--- 
ऐसो अपेक्षा समभना चाहिये । जो श्रात्मा को न पहिचानता हो उस 
से ऐसे ही कहते रहें तो वह नही सममेगा । इसलिये उसे समभाने 
के लिये व्यवहार नय से [१] शरीरादि पर्याय की सापेक्षता से बत- 
लाते हैं। यह एकेन्द्रिय जीव, यह मनुष्य जीव--ऐसा कहते हैँ । पचे- 
रिद्रय जीव के दस प्राण हैं--इसप्रकार दरीरादि परद्रव्य की श्रपेक्षा 
करके नर, नारकी, प्रथ्वीकायादि जीव के भेद किये हैं। जड़ की 


३८२ मोक्षमार्ग श्रकाशक की किरणे 


श्रपेक्षा लेकर जीव की पहिचान कराने के लिये शरीर को जीव कह 
देते हैं। जो जीव आत्मा के अ्रभेद स्वरूप को नही समभता, निमित्त 
के सम्बन्ध से रहित, इन्द्रिय श्रादि दस प्राणो के सम्बन्ध से रहित; 
आत्मा का यथार्थ निश्चय जिसने नही किया है, उसे शरीरादि सहित 
जीव की पहिचान कराते हैं । 


(२) भ्रव श्रन्तर के व्यवहार से जीव की पहिचान कराते है। 
अभेद वस्तु में भेद उत्पन्न करके, ज्ञान-दर्शनादि ग्रुण-पर्याय रूप जीव 
के भेद किये हैं । यह जो ज्ञाता है वह जीव है, दृष्टा है वह जीव है, 
वीयेबान है वह जीव है,--इसप्रकार भेद से जीव की पहिचान करा- 
ते हैँ । 


श्री समयसारकी सातवी गाथामे कहा है कि--पर्यायमे भेद है, 
किन्तु भ्रभेद-सामान्य द्रव्य स्वरूपको मुख्य कराने के लिये पर्याय 
के भेदो को गौण करके व्यवहार कहते हैं। इसलिये भेद अ्रवस्तु है । 
मेद अपनी पर्याय है, किन्तु भेद के लक्षसे रागी जीवको राग होता 
है, इसलिये श्रभेदको मुख्य तथा मेदको गौणा करके उसे अवस्तु कहा 
है। यहां मोक्षमार्ग प्रकाशकमे भेदको स्वय-सिद्ध वस्तुमे गिना है झौर 
मेदसे समभाते हैं। भ्रव तीसरा बोल कहते हैं । 


(३) पुनश्च, रागरहित भमेद स्वभावकी श्रद्धा, ज्ञान, चारित्र 
वह मोक्षमार्ग है। पच महावृतादिके परिणाम सोक्षमार्ग नही है। 
लाखो रुपये का दान करे उससे धर्म तो नही है, किन्तु उसमे जो 
कबायसदता हो वह पुण्य है । पैसा पाप नही है, किन्तु पैसेको श्रपना 
भानना वह पाप है। पैसा जाने रूप जो क्रिया है वह पुण्य वही है, 
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दानादिकमे कपायकी मदताके परिणाम करे वह पुण्य है; किन्तु वे 
पुण्यपरिणाम मोक्षमार्ग नही हैं । किन्तु वीतरागभावसे ही मोक्षमार्ग 
है, किन्तु श्रज्ञानी जीव वीतरागभाव वह मोक्षमार्ग,--इतने से नहीं 
समभता, इसलिये उसे व्यवहारनय द्वारा समझाते हैं । 


मोक्षमार्ग प्रकाशक दे० प्रृष्ठ ३७१ में “व्यवहारनयसे तत्त्व- 
श्रद्धान-जानपूर्वक परद्रव्यके निमित्त मिटानेकी” “*'” लिखा है | 
उसमे “व्यवहारनय' दाब्द लिखा है वह “तत्त्वश्रद्धान-ज्ञान' के साथ 
लागू नहीं होता । तत्त्वश्रद्धान-ज्ञान तो निश्चय है, व्यवहार नही है । 
जिसके निश्चय तत्त्वश्रद्धान-ज्ञान भ्रगट हुए हैं उसे व्यवहारनयसे 
परद्रव्पयके निभित्त मिटने की सापेक्षता द्वारा ब्रतादिके भेद बतलाते 
हैं । वीतरागी चारित्र वह मोक्षमार्ग है--ऐसा श्रश्ञानी नही समझता 
उसलिये व्यवहारसे समभाते हैं। अपने मे अशुभराग मिटता है श्रौर 
शुभराग होता है, उप्ते घुभरागके ब्रत, शील भ्रादि भेद बताकर वीत- 
रागभावकी पहिचान कराते हैं । जिसे निश्चय तत्त्वश्रद्धान-ज्ञान हुए 
हैं, उसके जो वीतरागभाव प्रगट होता है उस वीतरागभावको क्वत, 
शील, सयमादिरूप शुभभावके भेदो द्वारा समभाते हैं, क्योकि श्रज्ञानी 
“बीतरागभाव/--इतना मात्र कहने से नही समझता । 


[वीर स० २४७६ प्र० वैशास्त घुक्‍ला ४ शुक्रार १७-४-५३ ] 


यह मोक्षमार्ग प्रकाशक है। मोक्षमार्ग प्र्थात्‌ क्‍या ?--पश्रात्मा 
की पर्यायमे राग-द्वेप अज्ञानभनावरूप विकार है वह ससार है, और 
उस विकारसे रहित पूर्ण निर्मल ज्ञानानन्ददशा प्रगट हो उसका नाम 
मोक्ष है, शौर उस मोक्षका जो कारण है वह मोक्षमार्ग है । शुद्ध 
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आत्माकी श्रद्धा, ज्ञान और रमणता वह मोक्षमार्ग है। परजीवका 
जीवन या मरण श्रात्मा नही कर सकता, श्रौर दयादिका शुभभाव हो 
वह भी वास्तवमे मोक्षमार्ग नही है। मोक्षमार्ग तो वीतरागभाव है। 
सम्यग्दशंन-ज्ञान-चा रित्र यह तीनो वीतरागभावरूप है । मेरा आ्रात्मा 
ज्ञानानन्द स्वरूपी है--ऐसी बोतरागी श्रद्धा हो वह सम्यग्दशंन है । 
मैं परका भला-बुरा कर सकता हुँ--ऐसी मान्यता वह पअज्ञान है। 
श्रात्माकी श्रद्धा-श्ञान-चारित्ररूप वीतरागभाव ही मोक्षमार्ग है, उसे 
जो नही पहिचानता उसे व्यवहारनयसे ब्रतादि के भेद करके सम- 
भाया है । व्यवहारश्रद्धा कही मोक्षमार्ग नही है । मोक्षमार्ग तो वीत- 
रागी रत्नवय ही है, किन्तु उसे मेद करके समभाया है । 

जीवादि सातो तत्त्व जिसप्रकार भिन्न-भिन्न है, उसोप्रकार उनकी 
श्रद्धा करना चाहिये । सातो तत्त्वोके भावोका यथार्थ भासन होना वह 
निशचय-सम्यग्द्शन है। यथार्थ तत्त्वश्रद्धा और ज्ञानपुर्वक वीतराग- 
भाव हुआ वह सोक्षमार्ग है। ज्ञानानद स्वरूपका यथाथे भान हुआ्ना 
हो भ्रोर विकार हो वह मेरे स्वभावके लिये व्यर्थ है, और जडकी 
क्रिया मेरे लिये साधक या बाधक नही है--ऐसी श्रद्धा-ज्ञानसहित 
यीतरागरभाव वह मोक्षमार्ग है; कितु जो जीव ऐसे भावको नही पहि- 
चानता उसे ब्रतादि मेद करके समझाया है, उसका नाम व्यवहार 
है। मोक्षमार्गरूप वीतरागभाव तो एक ही प्रकार का है, तथापि अ्रनेक 
प्रकारो से उसका कथन करना वह व्यवहार है। इसका यह अ्रर्थ नही 
है कि व्यवहार श्रद्धा-ज्ञान-चारित्र भी भोक्षमागं है। व्यवहार श्रद्धा 
ज्ञान-चारित्र वह मोक्षमार्ग नही है, किन्तु निदचय सोक्षमार्गका स्व- 
रूप जा के लिये व्यवहारसे मेद करके' समभ्राना वह व्यव- 
हार है । 
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रागादिसे मोक्षमार्ग नही है । पेसा खर्च करने से धर्म नही हो- 
जाता श्र न पैसे से पुण्य भी है । पैसा खर्च करते समय मदकपाय 
हो तो पृण्य होता है, धर्म तो भिन्न ही वस्तु है । 


मोक्षमार्ग तो वीतरागभाव है। प्रात्माकी परमानन्ददष्ा प्रगट 
हो वह मोक्ष है। मोक्ष भ्रात्मामे होता है । उसका उपाय भी पात्मा 
का वीतरागभाव है, भर वह वीतरागभाव एक ही प्रकारका है। जो 
उसे नही समभता उसे ब्रतादिके भ्रमेक मेद करके समभाया है । पहले 
स्त्री-व्यापारादिको श्रशुभपरिणामोका निमित्त बनाता था, किन्तु 
आत्माके भानपूर्वक श्रश्त, वीतरागता होने से हिसादिके अ्रममुक 
मिमित्त छट गये, वहाँ निमित्त छूटने की अ्रपेक्षासे भ्रहिसा, सत्यादि 
भेद करके समभाया है, कितु वहाँ जो क्रतका शुभराग है वह कही 
चास्तवमे मोक्षमागग नही है मोक्षमार्ग तो वीतरागभाव है। हिंसाभाव 
छटा वहाँ हिंसाके निर्मित्त भी छूट गये । राग द्वेपके समय स्त्री भ्रादि 
निमित्त थे, वीतरागभाव होने पर वे निमित्त छूट गये इसलिये वे 
मिमित्त छटने की श्रपेक्षासे ब्रह्मचर्य प्रत श्रादिकको उपचारसे भोक्ष- 
मार्ग कहकर वीतरागभावकी पहिचान कराई है, किन्तु न्रतादिके जो 
शुभभाव हैं वे कही वीतरागभाव नही है । 


जिसके वीतरागभावरूप मोक्षमार्ग प्रगट हुआ है, उसके 
ब्रतादिको उपचारसे मोक्षमार्ग कहा दे | 
प्रज्ञानी लोग कहते हैं कि प्रनासक्तिभावसे जगतके कौर्य करना 


चाहिये, किन्तु वह वात भिथ्या है। परके कार्य आत्मा कर ही नही 
र्प 
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सकता, तथापि मे उन्हे करता हँ--ऐसा मानता है वही मिथ्यात्व है । 
जड इन्द्रियोको जीतना चाहिये--ऐसा श्रज्ञानो मानता है, वह बात 
भी मिथ्या है। इन्द्रियाँ जड हैं, उन्हे जीतना कैसा ? किन्तु श्रंतरमे 
आत्माका भान होने पर इन्द्रियोन्मुखतारूप राग छूट जाने से इन्द्रियो 
का निर्मित्त छुट गया, भ्रौर इन्द्रियों को जीत लिया ऐसा कहा जाता 
है सम्यग्दर्शन-ज्ञानपुर्वंक भूमिकानुसार वीतरागभाव हुआ वह मोक्षमार्ग 
है, और उस भूमिका मे त्रतादिका घुभराग भी होता है । जहाँ वीतराग 
भावरूपी यथार्थ मोक्षमार्ग प्रगट हुआ है वहाँ वृतादि भेदो को उप- 
चारसे मोक्षमार्ग कहा है, किन्तु जिसके वीतरागभावरूप मोक्षमार्ग 
प्रगट ही नही हुआ है, उसके अकेले रागको उपचारसे भी मोक्षमार्ग 
नही कहते । यहाँ तो उस जीव की बात है जिसे तत्त्व का निवचय 
श्रद्धा-ज्ञान प्रगट हुआ है | निश्चय श्रद्धा-ज्ञान के बिना तो मोक्षमार्ग 
का श्रश भी वीतरागभाव नही होता । व्यवहार भी नही होता । 


मुनि को जेतन्यकी निश्चय श्रद्धा-श्ञान पुर्वक उसमे लीनता से 
वीतराग भाव होने पर हिसा-चो री-परिग्रहादि का अशुभ भाव नही 
होता । वहाँ भ्रहिसावृत, सत्यवृत आदि भेद करके उसे समभाया है, 
किन्तु वहाँ मोक्षमार्ग तो वीतराग भाव है। वह वीतराग भाव एक 
ही प्रकार का है। राग और निमित्त छूटने की श्रपेक्षा से पच महा- 
व्रतादि, भेंदों से मोक्षमार्ग का कथन करके समझाया है । इसलिये 
यथार्थ वस्तुस्थिति क्‍या है उसे प्रथम समभना चाहिये । शरी रकी क्रिया 
बरावर हो तो धर्म होता है--ऐसा अ्रज्ञानी मानता है, किन्तु शरीर 
की क्रिया मे कहीं धर्म नही है। महावीत्तरागी मुनि हो और शरीर 
में झमुक लकवा हो गया हो, तो वहाँ शरोर की क्रिया-से वदनादि 
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नहीं कर पाते, तथापि अतर में स्वभावके अ्वलम्बन से निश्चय श्रद्धा 
जञान-चारित्र रूप वीतरागभाव बना है वह मोक्षमार्ग है। मुनि की 
दिगम्वर दर्या होती है, वस्त्र का राग उनके नही होता । भ्रट्टाईम मूल 
गुण होते हैँ, कितु मूलग्रणो का शुभ भाव कही मोक्षमार्ग नही है । 
मोक्षमार्ग तो पश्रतर स्वरूप के श्राश्रय से प्रगट हुआ वीतरागभाव 
है। पच महावुत के विकल्पों के समय उसमे उस भूमिका के योग्य 
वीतराग भाव है, वही मोक्षमार्ग है 


जड़ पदार्ण जगत के स्वतन्न तत्त्व हैं। श्राहार का आना या न 
भ्रावा वह्‌ जड की क्रिया है आ्रात्मा की नही। शभज्ञानी ग्रात्मा के 
भान बिता जडकी क्रिया का अभिमानव करता है, उसे मोक्षमार्ग की 
खबर नही है । 


(£) त्रो ने उसके दो |) 


निशर्च॑य का उपदेश करते समय बोच में मेंद रूप व्यवहार से 
कथन भ्राये बिना नही रहता । निब्चय मोक्षमार्ग तो एक ही प्रकार 
का है, किन्रु उसे समझाते समय भेंद करके समक्ताया है। “बोले वह 
दो मागे“--इसप्रकार निश्चय का उपदेश करते समय वीचमे व्यव- 
हार श्राये बिना नहीं रहता | इस सम्बन्ध में एक हृष्टान्त आता है । 
काका-मतोजैके धीच पाच लटटू थे, वहाँ दोनो भगड पढे श्रौर उन्हो- 
ने निर्णय किया कि जो बोलेगा उसे दो मिलेंगे श्रौर नही वोलेगा उसे 
तीन । फिर तो दोनो चुप होकर लेट गये । लोगो ने समा कि यह 
दोनो मर गये हैं, इसलिये उन्हें जलाने के लिये व्मश्ञान में ले गये 
ध्रोद जलाने की तैयारी की । इतने में भतीजे से नही रहा गया और 
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बोला कि---'उठो काका, तीन तुम्हारे भ्ौर दो मेरे ?” उसीप्रकार 
श्रात्मा का चिदानन्द स्वभाव है। उसमे निविकल्प श्रद्धा, ज्ञान भ्रीर 
एकाग्रतारूप मोक्षमार्ग है । बीच मे जो विकल्प उठता है वह राग है । 
उपदेश का विकल्प उठा वहाँ निश्चय श्रद्धा और ज्ञानरूप दो लड्डू, 
रहे, किन्तु निविकल्प रमणतारूप तीसरा लड्डू गँवा दिया; इसलिये 
कहा है कि---“बोले उसके दो ।” श्र निविकल्परूप से चेतन्य में 
एकाग्र हुआ वहाँ सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र तीनो की एकतारूप मोक्ष- 
मार्ग है । व्यवहार से कथन किया, वहा उसीसे चिपटा रहे श्रौर उस 
का परमार्थ न समभे तो वह मिथ्यादृष्टि है । 


व्यवहार का पहला ग्रकार 


(१) नर-तारकादि शरीर को जीव, नरक का जीव श्रथवा देवका 
जीव कहा, वहा वास्तव मे जो शरीर है वह जीव नही है, किन्तु 
श्रज्ञानी शरीर रहित अ्रकेलि जीव को नही पहिचानता, इसलिये उसे 
समभाने के लिये शरीर के निमित्त से कथन करके जीव की पहि- 
चान कराई है। कितु वहाँ शरीर को ही जीव नही मान लेना चाहिये । 
वर्तमान मे भी शरीर तो जड है । शरीर श्रौर जीव के सयोग की 
श्रपेक्षा से कथन किया कि-यह एकेन्द्रिय जीव, यह नारक के जीव; 
किन्तु वास्तव मे वहाँ जीव तो उन एकेन्द्रियांदि शरीरो से भिन्‍न 
ही है। जिसका लक्ष भिन्न जीव पर नही है, उसे सयोगकी श्रपेक्षासे , 
कथन करके समभाया है, कितू कथन किया उससे कही शरीर जीव नही 
बनजाता। श्रज्ञानीने शरीर रहित अकेला श्रात्मा कभी नही देखा है, 
इसलिये उसे समभाने के हेतु उपचार से कथन किया है वह व्यवहार 
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है चीटो के दरीर की अपेक्षा से “चीटी का जीव”-ऐसा कहा जाता 
है, किन्तु वह कहने मात्र के लिये है| वास्तव में चीटोका शरीर कही 
जीव नही है, जीव तो पृथक है। जीवका शरीर तो ज्ञान है। "ज्ञान 
विप्रह” आत्माका शरीर है । भगवान ग्रात्मा चेतन्य चमत्कार है, कितु 
वह मृतक कलेवर ऐसे इस जड द्चरीर में मूच्छित हो गया है। जीते 
हुए भी शरीर तो मृतक कलेवर ही है । श्री समयमार की ६६ वी 
गाया में कहते हैं कि-भगवान श्रात्मा तो परम अमृतरूप विज्ञानघन 
है, भौर शरीर तो जड श्रमृत कलेवर है। ग्रज्ञानी भिन्न चैतन्य को 
चूककर “शरीर ही मे हैं, शरीर की क्रिया मुझ से होती है/--ऐसी 
मान्यता से मृतक कलेवर मे मूच्छित हुआ्ना है, उसे भ्रात्मा शरीर से 
भिन्न भासित नहीं होता । निइचय से तो आ्रात्मा विज्ञानधन है श्रौर 
घरीर के सयोग से जीव का कथन किया वह व्यवहार है, किन्तु 
वहाँ वास्तव में जीव को शरीरवाला ही मानले तो वह जीव मिथ्या- 
दृष्टि है । भरे जीव ! शरीर तो मुर्दा है, श्रौर तू तो चैतन्यघन है, 
इसलिये “में शरीर को चलाता हैं“--ऐसा मृतक कलेवर का अ्रभि- 
मान छोड दे । दारीर तो मृत्तक कलेवर है, वह तेरे घर्मं का साधन 
नही है । तेरा श्रात्मा झ्रमृत पिण्ड विज्ञानधन है, वही तेरे धर्म का 
साधन है। शरीर को जीव कहा वहाँ जोव तो विज्ञानघन है श्रोर 
शरीर जड है, उससे जीव पृथक है ऐसा समभना चाहिये । 


व्यवह्ारका दूसरा प्रकार 


(२) पुनश्च, व्यवहारका दूसरा प्रकार यह है कि अ्भेद आत्मा 
में ज्ञान-दर्शनादिके भेद करके कथन किया वह व्यवहार है, किन्तु 
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वास्तवमे वहाँ श्रात्मा तो श्रभेद है भ्रपने द्वव्य-गुण-पर्यायोसे एकरूप 
है, किन्तु जाने वह श्रात्मा, श्रद्धा करे वह श्रात्मा, श्रानद वह श्रात्मा 
इसप्रकार भिन्न-भिन्न गुणों के मेदसे आत्माकी पहिचान कराई है, किंतु 
वहाँ कही आत्मा अलग-श्रलग नही है श्रात्मा तो समस्त गुणोका श्रभेद 
पिण्ड है। समभाने के लिये अ्रनेक भेद करके कहा है, किन्तु निश्चय 
से आत्मा श्रभेद है, वही जीववस्तु है--ऐसा समभना। विश्वास 


करनेवाला कौन है ? शरीर, पैसा, स्त्री श्रादि का विश्वास करता है 
वह॒कोन है ?--तो कहते हैं कि श्रात्मा श्रपने श्रद्धा ग्रुणसे 
विश्वास करता है, इसलिये श्रद्धा करे वह श्रात्मा है | तो है भाई ! 
अपने श्रद्धा गुण द्वारा जिसप्रकार तू परका विश्वास करता है उसी- 
प्रकार श्रद्धाको भ्रन्तमु ख करके अपने आ्ात्माकी श्रद्धा कर;---इसप्रकाद 
समझाया है। वहाँ कही श्रद्धा और श्रात्माके बीच भेद नही है, 
किन्तु समभाते हुए कथनमे भेद श्राता है । 


पहले तो ऐसा कहा कि--शरी रादि परवस्तुओ को जीव कहना 
वह कथनमात्र है, वास्तवमे जीव वेसा नही है। जीव तो शरीर से 
भिन्न है। उसीध्रकार गुण भेदसे समझाया है । किन्तु वस्तु तो गृण- 
पर्यायोका एक अभेद पिण्ड है, इसलिये भेदसे वस्तुकी श्रद्धा नही 
करना चाहिये, कितु श्रभेद वस्तुकी श्रद्धा करना चाहिये | परसे भिन्न- 
और स्वभावसे श्रभिन्न, इसप्रकार जीवकी पहिचान कराई है | झब 
व्यवहारका तीसरा प्रकार कहते हैं। ब्नतादि भेदो को मोक्षमार्ग कहा 
वहाँ वास्तवमे वह मोक्षमार्ग नही है। सच्चा मोक्षमार्ग तो वीत राग- 
भाव ही है--वह बात श्रव कहेगे । 
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श्रात्मा ने सच्चे-देव-भुरु-शास्त्रका ग्रहण किया ओर कुदेव- 
कुगुस-कुशास्त्रको छोडा,---यह भी उपचार से है । क्योकि श्रात्माकी 
पहिचान होने से वीतरागी देव-ग्रुरु-शास्त्रकी भक्तिका शुभराग 
श्राया श्लौर कुदेव-कुगुरु-कुशास्त्रका मिथ्यात्व छूट गया, वहाँ कुदेवादि 
निरित्त भी छुट गये । आत्मा ने उन्हे छोडा--ऐसा कहना वहं व्यव- 
हार मात्र है । परका कौन ग्रहण-त्याग कर सकता है ? 


स्वरूपमे लीन हुआ भौर सच्चे देव-गुरु-शास्त्रका लक्ष भी 
छुट गया, वहाँ निमित्तका लक्ष छूटने की भ्रपेक्षासे ऐसा कहा जाता है 
कि देव-गुरु-शास्त्रको भी छोड दिया। परद्रव्यका निमित्त मिटनेकी 
श्रपेक्षास कथन किया है कि--हिसा छोडकर परजीवकी अहिसा 
ग्रहण की, अ्रसत्यका त्याग किया श्र सत्यका ग्रहण किया, चोरी 
छोडो भौर अचौर्णका ग्रहण किया, परिग्रहका त्याग किया और दिग- 
म्वरददा ग्रहण की, श्रन्नह्म छोडा और ब्रह्मचर्य ग्रहणा किया, कितु 
वहाँ ऐसा समझना चाहिये कि स्वभावके अवलम्बनसे श्रात्मामे 
वोतरागभाव होने से उस-उसप्रकार का राग छुट गया। वास्तवमे 
रागको छोडना भी व्यवहारसे है, क्योकि जो राग हुआ उसे उस- 
समय छोडना कैसा ? और दूसरे समय तो उस रागका व्यय हो जाता 
है । इसलिये वास्तवमे रागका भी ग्रहण-त्याग नही है, किन्तु स्व- 
भावमें एकाग्रता द्वारा वीतरागभाव प्रगठ हुआ वहा ऐसा कहा जाता 
है कि रागको छोड़ा । और राग छूटने पर ऐसा भी उपचारसे कहा 
जाता है कि श्रहिसादि निमित्तोको छोड दिया। पंचमहान्नतादिका, 
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शुभभाव होनेसे हिंसादिकी ओर का अश्ुभभाव छूट गया, कितु वहाँ 
वे घुभ रागहूप सयमादि श्रथवा ब्रत श्राश्नव है बधमार्ग है, मोक्ष- 
मार्ग नही है। छह कायकी दयाका भाव वास्तवमें मोक्षमार्ग नही 
है। मोक्षमार्ग तो वोतरागभाव ही है, उस वीतरागभावमे सम्य- 
ग्दशंत-ज्ञान-चारित्रका समावेश हो जाता है । 


व्यवहारका तीसरा प्रकार 


परद्रव्यका निमित्त मिटने की श्रपेक्षासे ब्रत-तपादिको मोक्ष- 
मार्ग कहा है, वहाँ उसीको मोक्षमार्ग नही मान लेना चाहिये, किन्तु 
वह तो व्यवहार मात्र कथन है, क्योकि यदि परद्रव्यका ग्रहणु-त्याग 
आत्माके हो तो आत्मा परका कर्त्ता-हर्ता हो जाये, किन्तु ऐसा वस्तु- 
स्वरूप नही है। किसी द्रव्यकी क्रिया दुसरे द्रव्यके आधीन नही है । 
में जरी रको चलाता है--ऐसा जो मानता है वह मिथ्याहृष्टि है शरीर 
की उँगली चले या भाषा निकले वह जीवकी क्रिया नही है, जीव 
ने उसे नही किया है, तथापि ऐसा माने कि मुझसे वह क्रिया हुई है, 
तो वह जेन नही है । उसे नवतत्त्वो की श्रद्धा नही है । उँगलीकी 
क्रिया श्रात्माके श्राधीन नही है, सिरके बाल उलभ जायें या केशलोच 
की क्रिया वह क्रिया उँगलीके श्राधीन नही है। और वह क्रिया 
श्रात्माके श्राधीन नही है। किसी द्रव्यकी क्रिया किसी दूसरे द्रव्यके 
श्राधीन नही है। बाह्य त्याग तो मोक्षमार्ग नही है भ्ौर श्रतरमे वृता- 
दिका शुभराग भी मोक्षमार्ग नही है। मोक्षमा्ग तो घीतरागभाव है । 
स्वभावोन्म्ुख हुआ वहाँ राग छूटा श्रोर वीतराग हुआ; इसलिये स्व- 
भावोन्म्रख होना ही मोक्षमार्ग है। पहले कही आत्मा ने परद्रव्यकों 
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महण नही किया था भर वीतराग होने पर फही उसने परद्रव्यका 
त्याग नही किया है । परद्रव्य तो त्रिकाल प्रात्मासे पृथक हो हैं । 


प्रशानीको सच्ची समझ कठिन मालूम होती है श्रौर मुनिपना 
सरल लगता है, किन्तु भ्ररे भाई | ग्रात्माके ज्ञान बिना मुनिपना हो 
ही कंसे सकता है ? सम्पर्दर्शनके बिना श्रनतवार मुनिवृत्त धारण 
करके स्वर्गमे गया किन्तु श्रतरमें यथार्थ मोक्षमार्ग क्या है उसे नही 
समझा । 


बतादिक को मोक्षमार्ग कहना वह उपचार है। 


प्रात्मा में जो अधुद्धता है उसे मिटाने का उपाय वाह्म क्रिया 
है, तथा शुद्ध पर्याय की उत्तत्ति का कारण देव-गुरु श्रादि निमित्त हैं 
-5मप्रकार भ्रज्ञानो जीव श्रशुद्धता भौर घुद्धता दोनो पर्यायें पर से 
मानता है। घुद्धता का उत्पाद भी पर से माना और अशुद्धता का 
नाश भी पर से माना, इसलिये श्रात्मा तो उत्पाद-व्यय रहित मात्र 
श्रुव रह गया, किन्तु यह श्रद्धा ही मिथ्या है। चिदानन्द श्रुव स्वभाव 
की दृष्टि मे ही सम्यग्दशंत का उत्पाद और मिथ्यात्व का नाश्व हो 
जाता है ।--यही घुद्धता प्रगट करने श्रोर श्रशुद्धता नष्ट करने की 
क्रिया है। वाह्म क्रिया से अ्शुद्धता नही मिटती, श्र शुभ राग भी 
श्रणुद्धता मिटने का कारण नही है, शुभ राग तो प्रुण्य बन्ध का 
कारण है। उस भाव से प्रात्मा वेंघता है, वहाँ भ्रज्ञानी उसे मोक्ष 
का कारण मानता हूँ । शुभ राग से हमें पुण्य बन्ध तो होगा न २--- 
इसप्रकार जिसे पुण्य बन्ध की रुचि हूँ उसे श्रवध श्रात्म स्वभाव का 
प्रनादर्र हैं) निन्‍्चयसे आात्माका वीतरांग भाव ही मोक्षमार्ग-हैँ 
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श्रौर वृतादिक को मोक्षमार्ग कहना तो उपचार ही है । वीतराग भाव 
और ब॒तादिक मे कदाचित्‌ कार्यकारणपना है । वीतरागभाव वर्तेता 
हो, प्रमाद भाव न हो, श्रौर कदाचित्‌ हरीर के निमित्त से किसी 
जीव की हिंसा हो जाये, वहाँ कार्यंकारणपना नही है, इसलिये वीत- 
राग भाव श्रौर वाह्य वृतादिक मे कदाचित्‌ सम्बन्ध कहा हैँ । मुनि 
छट्टू गुणस्थान मे हो और कोई उन्हे उठा कर पानी मे डुबा दे, तो 
वहाँ शरीर के निमित्त से पानी के जीवो की हिसा होगी, कितु मुनि 
उसके निमित्त नही हैं, वे तो निर्मेल ध्यान की श्रेणी लगा कर केवल- 


ज्ञान प्राप्त कर लेते हैं । पुनश्च, वीतरागभाव में एकाग्र हुआ वहाँ 
वृत्ादिक का घ्रुभ विकल्प भी नही है । ज्ञानी को पूजा-भक्ति का 
भाव भागे, पैरो मे छुघरू बाँध कर, ताण्डव नृत्य करे, किन्तु 
समभता है कि यह जो भक्ति का भाव आया है वह मेरे कारण हूँ । 
नृत्य करने मे शरीर की क्रिया जड की है, उसमे मेरा मोक्षमार्ग 
नही हैँ) मेरा मोक्षमार्ग तो मेरे स्वभाव के भ्रवलम्बन से ही है । 


ऋषभदेव भगवान के समक्ष इन्द्र ने नीलांजना देवी का नृत्य कराया, 
श्ौर नृत्य करते-करते उसकी भ्रायु पूर्ण हो गई,--वहाँ भगवान को 
जैराग्य हो गया, किन्तु उन्होने श्रपने कारण गैराग्य प्राप्त किया है 
यदि निमित्तके कारण वौराग्य प्राप्त हुआ हो तो सारे दर्शकों को क्यो 
वैराग्य नही हुआ ? पुनश्च, हनुमानजी खिरते हुए तारे को 
देख कर वेराग्य को प्राप्त हुए । वहाँ तारा खिरा वह तो निमित्त 
मात्र है, वास्तव में स्वय अ्रपने में वेसा वीतराग भाव प्रगट किया 
तब बाह्य वस्तु को निमित्त कारण कहा | उसीप्रकार मोक्षमार्ग मे 
घृतादिक को विभित्त कारण कहना भी निमित्त से है। वह चियम- 
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रुप नही है, फिन्‍्तु कभी-कभी वृतादिक भौर मोक्षमार्ग के निभित्त- 
नैभित्तिकपना होता है। पुनश्च, वृतादिक भी नियम से निमित्त नही 
है, पयोकि झतरग में वीतरागी मोक्षमार्ग प्रगट करे तभी उसके 
मिमित्तपने का श्रारोप झाता है । 


प्रज्ञानी जीव श्रात्मा के भान बिना ब्नतादि के शुभ राग में 
बर्नेता हो, शौर उसके बाद्य ब्नतादि की क्रिया हो, किन्तु वह कही 
उसे मोक्षमार्ग का कारण नही होता, क्योकि जहाँ मोक्षमार्ग होता 
है वहाँ ब्रतादि होते हैं, उन्हे निमित्त-व्यवहार से मोक्षमार्ग कहां 
जाता है । वृतादि फो मोक्षमार्ग कहना वास्तव में तो कथन मात्र है। 


तीनों प्रकार के व्यवहार 
(१) नर-नरकादि शरीरको जीव कहना वह संयोग का कथन 


है । 

(२) वस्तु प्रमेद है, उसमें ज्ञान-दशंनादि भिन्न-भिन्न ग्रुणो से 
मेद करके कथन कफकरना--वह भी उपचार से कथन है। वस्तु तो 
एक हो है । 

(३) वीतरागभाव मोक्षमार्ग है। उसके बदले चूतादिक घुभ 
रागको मोक्षमार्ग कहना--बवह भी उपचार से कथनमात्र है । 

--इसमप्रकार व्यवहार कथनके तीन हृष्टात दिये है । तदलुसाय 
सबमें समझ लेना चाहिये | “घर्मास्तिकायाभावात्‌“--प्रलोकाकाशमें 
घर्मास्तिकाय न होने से सिद्धके जीव भ्रागे नही जाते--यह कथन भी 
उपचारमात्र है वास्तवमें तो सिद्ध भगवान की क्रियावती क्षक्ति की 
पर्याय की उतनी योग्यता है। गरुरुके निमित्तसे ज्ञान हुआ वहाँ, भहो! 
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धन्य गुरु तुम्हारे चरण कमल के प्रतापसे में भवसागर से पार हो 
गया ।--इसप्रकार बडे बडे मृनि भी विनय से कहते हैं; किन्तु वहाँ 
वह उपचार कथन है । स्वय अपने से पार हुआ तब विनयपूर्वक ग्रुर 
से कहता है कि---'हे नाथ ! झ्रापने तार दिया ! आपके प्रताप से मैं 
संसार सागर से पार हो गया ।”--इसप्रकार झास्त्रमे जहाँ-जहाँ 
व्यवहार कथन आये वहाँ-वहाँ यथार्थ वस्तुको समकृकर उसका 
श्रद्धात करना चाहिये, किन्तु व्यवहार कथनको ही सत्य नही मात्र 
लेना चाहिये, क्योकि व्यवहारनय पर द्रव्य के सयोग और निम्मित्तादि 
को भ्रपेक्षा से वर्णन करता है, इसलिये ऐसे व्यवहारनयको अ्रगीकार 
नही करना चाहिये । 


व्यवहारनय परको उपदेश देने मे ही कार्यकारी है, या श्रपना 
भी कुछ प्रयोजन सिद्ध करता है ?--यह बात श्रव कहते है । 


[ वीर स० २४७६ प्र० वैशाल शुक्ला ६ रविवार १६-४-५३ ] 


निएचय और व्यवहारके वर्णन का श्रधिकार चलता है। व्यव- 
हारनय वस्तु के यथाथ स्वरूप को नही बतलाता, किन्तु उपचारसे 
अन्यथा निरूपण करता है। भ्रज्ञानी जीव श्रनादिसते व्यवहार को ही 


यथार्थ मानता है। वृतादि के शुभराग को घ॒र्म मानता है वह मिशथ्या 
है। व्यवहारनय परको उपदेश देने मे ही कार्यकारी है या अपना भी 
कुछ प्रयोजन सिद्ध करता है ?-ऐसा प्रदन किया है, उसका उत्तर 
देते हैं । परको उपदेश देनेमे व्यवहा रनय श्राता है यह बात तो कही, 
अब अपने लिये बात है। चेतन्य वस्तु देहादि से भिन्न है, भोर अपने 
गुणोसे भ्रभेद है। चैतन्य वस्तु देहादिसे भिन्न है, श्ौद अपने गुणोसते 
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श्रमेद है, किन्तु देहके सयोग से एकेन्द्रिय जीव, पच्चेन्द्रिय जीव 
भ्रादि कहकर व्यवहार से पहिचान कराई है । जीव चैतन्य स्वरूप है, 
देहते भिन्‍न है,--ऐसा कहने पर कोई श्रज्ञानी जीव ऐसा समझ जाये 
कि ऐसे तो सिद्ध भगवान ही हैं, इसलिये वे ही जीव हैं भौर मे तो 
यरीरबान हैँ, तो वह परमार्थ को नही समभता । व्यवहार कहकय 
भी भेदज्ञान द्वारा जीवका लक्ष कराना था, किन्तु व्यवहार कथन के 
श्रनुमार ही चस्तु स्वरूप नही समझ लेना चाहिये । 


अब, अपने में भी जहाँ तक परमार्थ वस्तुको ही समभे त्तबतक 
“में ज्ञान हूँ, मे दर्शन हैँ--इसप्रकार व्यवहार मार्ग द्वारा वस्तुका 
निर्णय करना चाहिये | व्यवहार मार्ग भ्र्थातु क्या ? बाह्य क्रियाकाड 
की वात नही है, किन्तु श्रतरमे "मे ज्ञान हैँ”, इत्यादि भेदका विकल्प 
प्रौर विचार उठता है उसे व्यवहारमार्ग कहा है। श्रभेद वस्तुका 
अ्रनुभव नही है इसलिये मेदका विकल्प आता है, किंतु अमेद का 
निर्णय करना चाहता है इसलिये उस भेदके विचार को व्यवहार कहा 
है । “मनुष्प जीव”“-ऐसा पहले विचार करके, फिर देहसे भिन्न श्ञान- 
स्वरूप हुँ-इस प्रकार जीवको लक्ष मे ले वहाँ ग्रुण-ग्रुणी के भेद से जीव 
को लक्ष में लेता वह व्यवहार है। उस व्यवहारमार्ग द्वारा श्रमेद 
जीवका श्रनुभव करे तो भेद का विचार निमित्त है। जो जीव भेद 
का अवलम्बन छोड़कर अ्रभेदरूप जीव को लक्ष मे ले उसे 
भेदका विचार व्यवहार मार्ग कहलाता है । इसप्रकार भेदका 
भी लक्ष छोडकर अ्मेद जीवका निर्णय करना वह सम्यग्द्शन 
प्राप्त करने की क्रिया है। यथार्थ स्वरूप क्या है ? श्रौर उपचार क्‍या 
है ? उसका पहले निर्णय करना चाहिये । वीतरागभाव वह सच्चा 
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मोक्षमार्ग है और बाह्य में वृत्-तपादि मेदोको मोक्षमार्ग कहना वह 
उपचारमात्र है। वह सच्चा मोक्षमार्ग नही है 


(१) मनुष्य जीव, देव जीव श्रादिको जीव कहा वहाँ ऐसा 
निर्णय करना चाहिये कि मनुष्य, देत्रादि के जो शरीर है वे जीव 
नही हैं, जीव तो उनसे पृथक चेतन्यमय है । 


(२) गरुण-गुणी भेदसे कथन किया कि ज्ञाव वह जीव, दर्भन 
वह जीव; वहाँ ऐसा निर्णय करना चाहिये कि जीव वस्तु तो श्रनत 
गुणोसे अरभेद है। 


(३) वृतादि भेदो को मोक्षमार्ग कहा, वहाँ ऐसा निर्णय करना 
चाहिये कि ब्रतादिका राग या बाह्य क्रिया वह वास्तवमे मोक्षमार्ग 
नही है, सच्चा मोक्षमार्ग तो वीतरागभाव ही है । 


व्यवहारनय कार्यकारीका अर्थ !! 


इसप्रकार जहाँ-जहाँ व्यवहार कंथन हो वहाँ सर्वत्र परमार्थका ' 
ही निर्णय करना चाहिये, व्यवहार कथन को पकड़ रखना कार्यकारी 
नही है। परमार्थ वस्तुका निर्णय करना ही प्रयोजन है भ्ौर व्यवहार 
का कथन उसमें निमित्त है, उस निर्मित्तपने की श्रपेक्षा से व्यवहार 
को कार्यकारी कहा है, कितु जो परमार्थेका निर्णय करे उसे व्यवहार 
निमित्त कहलाता है | भ्रनादि से परमार्थ तत्त्व समझ में नही आया 
है, इसलिये उसका निर्णय करने मे बीचमे भेदका विचार झाये बिना 
नही रहता, 'कितु उस व्यवहारको उपचार मात्र मानकर परमा्थे 
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वस्तुका निर्णय फरे तो उसे व्यवहार कार्यकारी श्रर्थात्‌ निम्मित्त कह- 
धाता है, फिनतु निदपचयकी भाति व्यवहार कथनको भी सत्यभृत्त 
मानने ओर बसा हो श्रद्धान करने तो उसे तो व्यवहारनय उलठा 
गकार्यकारी हो जायेगा । “मनुप्यक्रा जीव”---ऐसा कहने से जीवको 
तो नही समझे भौर मनुप्य शरोर को ही जीव मानले तो उसके 
मिश्याश्रद्रा ही हृढ होती है। उसो प्रकार ब्रतादि शुभरागको उपचारसे 
मोक्षमार्ग कहा है, वहाँ उस रागको ही सच्चा मोक्षमार्ग मानले भ्रौर 
चीतरागभावरूप यथार्थ मोक्षमार्गको न पहिचाने, तो उसके मिथ्या- 
श्रद्धा ही होती है। इसलिये उसे व्यवहारनय श्रकार्यकारी हुआ | तथा 
गण-गणी के मेद से कथन करके समभाया वहाँ उस भेदके लक्षमेंही 
गक जाये भ्रौर झमेदका लक्ष न करे तो उसे भो व्यवहारनय कार्य- 
कारी नही हुआ । इसलिये जो निश्चय का भ्रवलम्बन लेकर जीवका 
पस्माय स्वरूप समझता है उसीको मेद कथन-व्यवहार कहा जाता 
हूँ | परमार्थ न समझे तो उसके व्यवहार भी नही है, क्योकि व्यव- 
हार तो ग्रनादि से किया है। जो जीव परमार्थको नही समभत्ता 
प्रौर व्यवहार को हो सत्यभूत मान लेता हैं उसे तो व्यवहार किचितु 
कार्यकारी नही है । 


जो मात्र प्यवहारको ही समझता है वह उपदेश के योग्य 
नहीं है। 
पुमुपार्थ सिदृष्युपायमे कहते हैं कि--- 


अ्रवुद्धस्थ बोधनार्थ मुनीश्वरा देशयन्त्यभूतार्थ । 
व्यवहारमेव केवलमवेति यस्तस्य देशना नास्ति ॥ ६ ॥ 
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माणवक एक सिंहो यथा भवत्यनवंगीत सिंहस्थ । 
व्यवहार एवं हिं तथा निशम्चयता यात्यनिइचयज्ञस्थ ॥ ७ ॥ 


प्र्थ.--मुनिराज शअज्ञानी को समझाने के हेतु, श्रस॒त्यार्थ जो 
व्यवहा रनय है उसका उपदेश देते हैं परन्तु जो मात्र व्यवहार को 
ही जानते हैं उन्हे तो उपदेश देना ही योग्य नही है, और जिसप्रकार 
कोई सिहको न जानता हो उसे तो बिलाव ही सिह है, उसीप्रकार जो 
निश्चयको न जानता हो उसे तो व्यवहार हो निश्चयपने को प्राप्त 
होता है । 


देखो, वास्तवमे द्रव्यके श्राश्रयसे ही निर्णय होता है | व्यवहार 
द्वारा कही परमार्थका निर्णय नही होता; किन्तु निरोय करनेवाले 
को वैसा निमित्त होता है, और उपदेश मे व्यवहार आये बिना नही 
रहता, इसलिये व्यवहार द्वारा निर्णय करना चाहिये--ऐसा उपचार 
से कहा है। किन्तु जो व्यवहारको ही पकड़ रखे उसे तो उपदेश 
देना ही योग्य नही है | जेसे---वचनगुप्तिका उपदेश चल रहा हो कि- 
“वचनगुप्ति रखना चाहिये”, वहाँ कोई जीव ऐसा कहे कि यदि 
वचनगुप्ति रखने को कहते हो तो आप क्यो वचन बोलते हैं ?--- 
तो वेसा कहने वाला जीव स्वच्छन्दी है, उसे व्यवहार की खबर नही 
है और न परमाथेकी ही खबर है। वह जीव उपदेश के योग्य नही है । 
उसी प्रकार उपदेश मे परमार्थ समभाते समय बीच मे व्यवहार कथन 
आजाता है, वहाँ जो जीव व्यवहार को ही सत्यभृत मानकर उसकी 


श्रद्धा करता है श्लोर परमार्थ को नही समझता, वह जीव उपदेक्ष के 
थोग्य नही है । 
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पहले व्यवहार चाहिये--ऐसा जो मानता है वह जीव उपदेश 
के योग्य नही है । प्ररे भाई | परमार्थ समभाने के लिये हमने व्यव- 
हार से कथन किया था, कि-ऐसे भेद आते हैं वे जानने योग्य हैं 
उसके बदले व्यवहारके भ्रवलम्बन से जो लाभ मान लेत्ता है वह जीव 
परमार्थ समझने के योग्य तो नही है, किन्तु उपदेश के भी योग्य 
नही है । अ्रहो | मुनि कहते हैं कि हमें उपदेश मे जो परमार्थ वस्तु 
तमकाना थी, उसे नहीं समझा ओर शभ्रनादिकालीन व्यवहार हृष्टि 
नही छोड़ी, तो उस जीव ने हमारा उपदेश सुना ही नही है । उपदेश 
में व्यवहार भाये वहाँ कहे कि--देखो, “हमारा व्यवहार श्राया या 
नही ?”--ऐसा कहकर जो व्यवहारके श्राश्रयस्रे लाभ मानता है वह 
मिथ्याहृष्टि है । श्रभव्य के श्रौर उसके प्रशिप्राय में कोई झ्तर नही है, 
बयोकि श्री समयसार में कहा है कि--“झश्रभव्य को व्यवहार के पक्ष 
का सूदम झ्राशय रह जाता है ।  परमार्थ की दृष्टि नही करता शौर 
व्यवहार के प्राश्नय से लाभ मानता है इसलिये वह उपदेश के योग्य 
नहीं है । उपदेश देकर हमे तो भ्रमेद को दृष्टि कराना है, कही भेद 
का भ्रवलम्बन नही कराना है, कितु उपदेश में व्यवहार भ्राये विना 
नही रहता, क्योकि--- 

“उपादान विधि निर्वचन है निमित्त उपदेश” 
उसीप्रकार 
“निशचयविधि निर्वेचन है व्यवहार उपदेश” 

“उपदेक्ष से लाभ नही है/--ऐसा कहे, वहाँ श्रज्ञानी कहता है 
क्ि--“यदि हमे उपदेशसे लाभ न होता हो तो आप किसलिये उप- 
देश देते हैं ”” तो ज्ञानी कहते हैं कि ग्रे मूढ्द ! तेरे लिये हमारा 
उपदेद्ष नही है । हमारे उपदेश का रहस्य तू नहीं समझा । 


ऋण, की 
न 
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दिगम्वर जैन परमेश्वर का सिद्धान्त है कि परमार्थ के बिना 
व्यवहार नही होता । परमार्थ के श्राश्नय से ही मोक्षमार्ग है, भौर 
परमार्थ हुआ तब राग को व्यवहार कहा जाता है। जो व्यवहार के 
आश्रय से लाभ मानता है वह जीव देशना का पात्र नही है। श्रतर 
मे ज्ञानवस्तु है, उसे जब पकडा तब राग मे व्यवहारका आरोप आया । 
ग्रतर मे परमार्थ वस्तु को पकडे बिना व्यवहार किसका ? सिंह को 
पहिचाननेके लिये कहे कि--“देखो, सिंह इस बिल्ली जैसा होता है ।” 
वहाँ बिल्ली को ही सिंह मानले वह सच्चे सिंह को नही जानता । 
उसी प्रकार जो परमार्थ को तो जानता नही है श्रौर व्यवहार से पर- 
मार्थ समझाने के लिये उपदेश किया, वहाँ व्यवहार को ही परमार्थ 
मानकर श्रद्धा करता है वह जीव परमार्थ को नही समभता । व्यव- 
हार असत्यार्थ है, उसी को जो सत्यार्थ माने उसे तो श्रसत्यार्थ ही 
सत्यार्थपने को प्राप्त होता है, श्रर्थात्‌ वह जीव असत्य श्रद्धान करता 


है । 


व्यवहारको अ्रसत्य कहा, इसलिये कोई श्रज्ञानी जीव ऐसा कहे 
कि व्यवहार भ्रसत्य है तो हम क्रत--तप छोड देगे ! तो उसका 
बवया समाधान है ” वह भव कहेगे। 


[ वीर स० २४७६ प्र० वैशाख शुक्ला ७ सोमवार तोौ० २०-४-४३ | . 


व्यवहारको हेय कहा, वहा कोई निविचार श्रज्ञानी ऐसा 
प्रदन करता है कि--अ्राप व्यवहारको अ्रसत्य श्रौर हेय कहते हो, 
तो हम ब्रत्त-तप-सयमादि व्यवहारकर्म किसलिये करे ? उन सबको 
छोड देगे । 


साहबोँ अध्याय ८३ 
ब्रतादिक व्यवहार नहीं हैं, किन्तु ब्तादि को मोचनाग 


मानना वह व्यवहार है। 


उत्तर--प्ररे भाई | हमने द्रतह्मदिकों कहाँ व्यवहार कहा है ? 
तादि नो व्यवहार नहीं हैँ, कितु उन्हे मोक्षमार्ग मानना वह व्यव- 
हार है, दमलियें उनकी श्रद्धा छोड । ब्रतादिको व्यवहा रसे मोक्षमार्ग 
फटा है किन वह वास्तवर्मे मोक्षमार्ग नही है--ऐसी श्रद्धा करने का 
नाम व्यवहारकी हेयता है । इसलिये नू वृतादिको मोक्षमार्ग मानना 
छोट दें, कितु उन दुतादिको छा इकर यदि प्रशुभभाव करेगा तो पाप 
होगा, और उलठा नरकादियमें जायेगा। व्रत पर्याय स्वय कही व्यव- 
हार नही है, कितु उस वृत्तपयायमे मोक्षपर्यायका आरोप करना वह 
व्यवहार है, इसलिये उसे मोक्षमार्ग मानने की श्रद्धा छोड दे ! मोक्ष- 
मार्ग वीचमें भगवानकी भक्ति, नि शकता आदि आ्राठ आचार और 
वृत-तप प्रादि के शुभभाव ग्राते हैं, वे निचली भूमिकामे नहीं छूटेगे 
शुद्धोपयोग उम्र होने पर ही वह घुभराग छूटता है, इसलिये वह परि- 
णत्ति हो तव तक उसे निश्चयसें अपनी जात, कितु उसे मोक्षमार्गे 
मत मान । व्यवहारको छोडनेका अर्थ कया ?--तो कहते हैं कि वुतादि 
के रागको मोक्षमार्ग न मानना । वुत्तादिको मोक्षमार्ग कहना वह 
व्यवहार है; भौर उन वृतादिको मोक्षमार्ग न मानना, किन्तु वुत्तको 
वृतत्प ही जानना वह निइुचय है। वह प्रात्माकी हो अशुद्ध परि- 
ण॒ति है। यहाँ तो मिथ्चय-व्यवहा रक्ती ऐसी शेली है कि अपने भावकों 
अपना कहना वह निचय, और पअपने भावको दूसरे का बतलाना 
वह व्यवहार है। वृतादिका रागभाव वास्तवमें मोक्षमार्गका भाव 
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नही है किन्तु बधमार्गका भाव है, तथापि उस भावको मोक्षमार्ग 
मानना वह व्यवहार है । वह मान्यता छोडकर यथार्थ वीचरागभाव- 
रूप मोक्षमार्गको पहिचान। जहाँ स्वभावके श्राश्नयसे वीतरागी 
मोक्षमार्ग प्रगट हा है वहाँ वृतादिको वाह्म सहकारी जानकर उसे 
उपचा रसे मोक्षमार्ग कहा है । मोक्षमार्ग के बीचमे वे होते हैं | श्रतर 
में निश्चय श्रद्धा-ज्ञान-चारित्र स्वद्रव्यके 'श्राश्रयसे प्रगट हुए वही 
निश्चयसे मोक्षमार्ग है, भर उमके साथ वत्त-तप-त्यागादि तो पर- 
द्रव्याश्रित हैं। व्यवहार मोक्षमार्ग तो परद्रव्याश्रित है । सच्चा मोक्ष मार्ग 
वीतरागभाव है वह ॒स्वद्रव्याश्रित है, इसलिये स्वद्रव्याश्रित भावकों 
मोक्षमार्ग कहना वह निश्चय है भौर वृतादि परद्रव्याश्रित हैं उन्हें 
मोक्षमार्ग कहना वह व्यवहार है, श्र्थात्‌ वह सचमुच मोक्षमार्ग 
नही है । वास्तव मे मोक्षमार्ग तो दूसरा ही है--ऐसा समभने 
का नाम व्यवहार की हेयता है । निश्चय मोक्षमार्ग के साथ निमित्त- 
रूपसे वृत्तादि कंसे होते हैं, उन्हे जानने को मना नही किया है, 
किन्तु उन्ही को मोक्षमार्ग मानना छोड दो ! 


सम्यग्दर्शन होने के पश्चात्‌ त्रतादि शुभभावको मोच्षमार्गं 
का उपचार आता है, अशुभ को नहीं 


वूतादि के परिणाम बीचमे श्राये बिना नही रहेगे | वीत्तरागता 
हुए बिना शुभराग नही छूटेगा । शुद्धोपपोग न हो वहा घुभ या 
श्रशुम उपयोग होता है । इसलिये शुभपरिणाम हो वह श्रलग बात है, 
किन्तु उस शुभको मोक्षमार्ग मानना मिथ्या है। शुभको मोक्षमार्गें 
मारना छोड दे | यही व्यवहारको हेय करने का श्र्थ है। निश्चय 
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स्वभावमे दृष्टि रख शोर बीचमें वृत-तपके परिणाम श्राये उन्हे भी 
भ्रपने परिणाम जान, किन्तु उन्हें मोक्षमार्ग न मान । व्यवहार भ्ौय 
राग बीचमे झाये वह ग्रलग वात है, किल्तु उसीको मोक्षमार्ग मानले 


तो उसके मिथ्यात्व है, उसके शुभमे तो मोक्षमार्गका उपचार भी नही 
है । उपचार तो तब कहलाता है जवकि-वास्तवमें वह मोक्षमार्ग नही 
है--ऐसा समभे और वीतरागभावरूप सच्चे मोक्षमार्ग को जाने । 
वुतादिका शुभराग सचपघुच मोक्षमार्ग नही है--ऐसी धर्मीकी मान्यता 
हो जाने पर भी जबतक शुद्धोपयोग नही हुआ तबतक भक्ति-पुजा- 
वृतादिके शुभभाव आते हैं। यदि शुभ परिणाम भी छोडदे और 
प्रशुभ परिणशामोमे वर्तें तो वहाँ मोक्षमार्गका निमित्त भी नही है । 
यदि अ्रद्युभको मोक्षमार्गका निम्ित्त माने, तव तो वहाँ निश्चयकी 
देष्टि भी नही रहेगी, इसलिये वहाँ मोक्ष मार्गका श्रारोप भी नही है। 
मोक्षमार्गका निमित्त छुभ को कहा जाता है, किन्तु अ्रश्युभ को नही 
कहा जाता । जहाँ ज्ञायक तत्त्व पर दृष्टि हो वहा शुभमे मोक्षमार्गका 
ग्रारोप श्राता है, कितु जहा दृष्टि ही मिथ्या है भ्र्थात्‌ यथार्थ मोक्ष- 
मार्ग प्रगट ही नही हुआ है, वहा तो शुभमें मोक्ष मार्गमका उपचार भी 
नही भ्राता । और घुभको छोडकर अश्युभ करे तो उस शभ्रशुभमे तो 
मोक्षमार्गके निमित्तका उपचार भी सभचित नही होता। बुद्धोपयोग 
तो हुआ नही है और शुभको छोड देगा तो श्रशुभ होकर नरकादिमे 
जायेगा । देखो, यह मिथ्याहष्टिकी बात है इसलिये नरककी बात ली 
है । सम्यग्वर्शनके पश्चात्‌ भी विपय-कपायके कोई अश्युभभाव श्रा- 
जाते हैं, किन्तु उसे वे नरकादिके कारण नही होते, भर वे भ्रशुभ- 
परिणाम मोक्षमार्गके निमित्त भी नहीं हैं । मोक्षप्रार्कका उपचार 
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वृतादि--शुभमे श्राता है, किन्तु हिसादिके भ्रशुभ-परिशामोमे तो 
वैसा उपचार भी नही होता । मिथ्यादृष्टि शुभकों छोडकर श्रशुभमे 
प्रवतेन करेगा तो पाप वाघकर नरकमे जायेगा। धर्मीकि अश्युभ भ्राये 
किन्तु अ्रशुभके समय उसे नरकादिकी आयु का वध नहीं होता । 
परतु श्रभी जिसे धर्मंकी दृष्टि भी नही है श्रीर शुभरागको व्यवहार 
कहकर छोडता है, उसे तोमोक्षमार्गंकी या उसके उपचारकी भी 
दृष्टि नही रही । उसकी तो दृष्टि ही मिथ्या है। इसलिये शुभ छोड- 
कर अशुभमे वर्तता वह निर्विचारीपना है। हा यदि सम्यग्दशंनके 
परचात वृत्तादिक शुभभाव छोडकर मात्र बीतराग उदासीन भावरूप 
रह सके तो वेसा कर, कितु वह बुद्धोपयोगक बिना नही हो सकता, 
और निचली दशामे चौथे-पाचवे-छट्ट॑_गुणस्थानमे शुद्धोपयोग नही 
रहता, इसलिये वहा शुभराग और वृतादिक के भाव श्रादे है, कितु 
उसे मोक्षमार्ग नही मानना चाहिये। निचली दशशामे शुभकों 
छोडकर श्रशुभमे प्रवतंत करे तो वह स्वच्छन्दी हो जायेगा । 


श्रद्धामे तो निशु्चयको तथा प्रवृत्तिमे व्यवहारकों उपादेय 
मानना--वह मान्यता मिथ्याभाव ही है, किन्‍्तू निरचयकों तो यथार्थ 
वस्तु स्वरूप जानकर श्रगीकार करता चाहिये, श्ौर व्यवहारको तो 
ग्रारोप जानकर उसका श्रद्धान छोडना चाहिये, ---इसप्रकार दोनो 
तय समभता । 


श्रब, वह जीव दोनो वयो का अगीकार करनेके हेतुसे किसी 
समय अपने को शुद्ध सिद्ध समान, रागादि रहित और केवलज्ञानादि 
सद्ठित भ्रात्मा मानता है, तथा ध्यान सुद्रा घारण करके ऐसे विचारो 
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में लीन होता है । स्वय ऐसा नही है तथापि भ्रमसे, निरचयसे “में 

ऐसा ही हुं-ऐसा मानकर सतुष्ट होता है, तथा किसी समय वचन 

हारा निरूपण भी ऐसा ही करता है, किन्तु स्वय प्रत्यक्ष जैसा नही 

है वेसा श्रपनें को मानता है, वहा निश्चय नाम कंसे प्राप्त कर सकता 

है ? क्योकि जो वस्तु की यथावत्‌ प्ररूपणा करे उसका नाम निदचय 

है | इसलिये जिम्रप्रकार मात्र निशचयाभासी जोवका अ्रयथार्थपना 
हले कहा था उसीप्रकार इसे भी जानना । 


द्रव्यहशिसि सिद्ध समान कहा है, कितु पर्यायमे भी भपने को 
सिद्ध जेसा मानकर अज्ञानी सतुष्ट होता है। पर्यायमें राग और 
प्रल्पज्ञता होनेपर भी श्रपनें को वीतरागी, केवलज्ञान सहित सिद्ध 
समान मानता है, किन्तु पर्थायमे सिद्धपना तो नही है तथापि श्रज्ञानी 
सिद्धपना मानता है और उसे निश्चय मानता है, किन्तु वह निश्चय 
नहीं है, वह तो निश्चय श्रद्धा है। पर्याय में जैसा है वैसा जानना 
चाहिये । 


अथवा वह मानता है कि---“इस नयसे झ्रात्मा ऐसा है श्रौर 
इस नयसे ऐसा है”, किन्तु श्रात्मा तो जैसा है वैसा ही है । वहा नय 
हारा निरूपण करने का जो अभिप्राय है उसे वह नही जानता, क्योंकि 
श्रात्मा निश्वयनय से तो सिद्ध समान केवलज्ञानादि सहित, द्रव्यकर्म- 
नोकमं-भावकर्म-रहित है, तथा व्यवहा रनयसे ससारी, मतिज्ञानादि 
सहित, द्रव्यकर्म-नोकर्म भावकर्म सहित है,--ऐसा वह मानता है। 
श्रव, एक आत्मार्क ऐसे दो स्वरूप तो होते नही हैं, क्योकि जिस 
भावका सहितपना माना, उसी भावका रहितवना एक ही वस्तु में 
कैसे सभवित हो सकता है ? इसलिये ऐसा मानता भ्रम है । 
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एक ही पर्याय में पररुपर विरुद्ध दो भाव मानना 
वह मिथ्याश्रद्धा है | 


भ्रज्ञानी एक ही पर्याय में दो प्रकार मानता है । उसी पर्याय में 
सिद्धपना शौर उसी मे ससारीपना । निर्चय से सिद्धपना और उसी 
में व्यवहार से ससारीपना,--इसप्रकार भ्रज्ञानी मानता है, किन्तु वह 
वस्तुस्वरूप का तो निर्णय करता नही है । 


पुनरच, एक ही पर्याय में मतिश्ञान और कैवलज्ञान--दोनो कंसे 
सभवित हो सकते हैं ? श्रज्ञानी मानता है कि व मान पर्याय में व्य- 
वहार से में मतिज्ञानादि सहित हूँ श्नौर निश्चय से वर्तमान पर्याय में 
केवलज्ञानी हैँ, किन्तु इसप्रकार निश्चय-व्यवहार है ही नही । एक ही 
पर्याय में सिद्धपना भश्रौर ससारीपना दो नही होते । एक ही पर्याय मे ' 
मतिज्ञान और केवलज्ञान दोनो कंसे हो सकते हैं ? एक ही पर्याय में 
राग और पूर्ण वीतरागता दोनो कैसे हो सकते है ? हाँ, वस्तुमे द्रव्य- 
दृष्टिसि सिद्ध होने की शक्ति है, और पर्याय मे ससार है। द्रव्य मे 
केवलज्ञान की शक्ति है और पर्याय मे मतिज्ञानादि अल्प ज्ञान है 
ऐसा जाने तो यथाथे है, किन्तु एक ही पर्याय में दो भाव मानता 
वह कही निरचय-व्यवहार नही है, वह तो मिथ्या श्रद्धा है। तो 
फिर किसभ्रकार है ? 


जिसप्रकार राजा शौर रक मभनुष्यत्व की अ्रपेक्षा से समान हैं, 
उसोप्रकार सिद्ध और ससारी--दोनोको जीवत्व की श्रपेक्षासे समात 
कह है ।! केवलश्ञानादि की अपेक्षा से समानता माने, तो वैसा नहीं 
है, क्योकि ससारी को निश्चय से मतिज्ञानादिक ही है श्रौर सिद्ध 
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को कैचलज्ञान है । यहाँ इतना विशेष कि ससारी को मतिन्ञानादिक 
हैं वे कर्म के निमित्त से हैं, इसलिये स्वभाव अपेक्षा से ससारी को 
केवलज्ञान की शक्ति कहे तो उसमें दोप नही है । जिसप्रकार रक 
मनुष्य में राजा होने की गक्ति होती है उसीप्रकार यह शक्ति भी 
जानना । 


पर्याय भ्रपेक्षा से तो छद्मस्य को मतिज्ञानादिक है वे निश्चय से 
है । मिशभ्चय से केवलज्ञान की शक्ति कहना वह तो द्रव्य श्रपेक्षा है, 
कितु पर्याय में कही निश्चय से केवलज्ञान नही है । पर्याय में तो 
निशचय से मति-क्ष्‌ त ज्ञान ही है । 


पुनश्च, द्रव्यकरम, नो कर्म को पुदुगल की पर्याय है, इसलिये 
निश्चय से तो वहससारी जीव से भी भिन्न ही है, कितु ससार पर्याय 
के समय उस कर्म-नो कर्म के साथ निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध है वह 
जानना चाहिये । सिद्ध भगवान की भाँति ससारीको भी कर्म के साथ 
निमित्त-नैमित्तिक सवंध सर्वथा न माने तो वह पम्रम है। हाँ, धर्मी 
जीव की दृष्टि मे कर्मे के साथ का निमित्त-नेमित्तिक सम्बन्ध छूट गया 
है । निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध में जो राग-हेपादि भावकर्म होते हैं, 
बह तो आत्मा का श्रौदयिक भाव है, वह भाव निदचय से श्रात्मा का 
है, तथा कर्म उस में भिमित्त है। इसलिये उसे कर्म का कहना वह 
उपचार से-व्यवहार से है। राग-द्वेषादि उदयभाव भी निवचय से 
श्रात्मा के है, क्यों कि वे श्रात्माकी पर्याय में होते हैँ, तथा शरीर, 
कर्म आदि निश्चय से जड की परिणत्ति है, उस के साथ जीव का 
निभित्त-नैमित्तिक सन्वन्ध है । 
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शुद्ध द्रव्य दृष्टि के विषय में तो ऐसा कहा जाता है कि-रागादि 
झात्मा के है ही नही, वे निश्चय से जड के हैं, कितु वहाँ द्रव्यद्ृष्टि 
की बात है श्नौर यहाँ तो दो द्रव्यो का प्रथकत्व बतलाते हैं। जिस 
द्रव्य का जो भाव हो उसे उसी का कहना वह भी निश्चय है । 
राग को श्रात्मा का कहना भी निश्चय है । राग निदचय से 
आत्मा का है, कर्म से राग हुआ ऐसा मानना वह भ्रम है । 
ससारी जीव के ही रागादि हैं वह औदयिक भाव स्वतत्त्व है, रागादि 
भाव करममके नही है । उन रागादिकभावोको कमेका मानना वह भ्रम है । 
इसलिये निश्चय से ऐसा है, श्र व्यवहार से ऐसा है,-इसप्रकार 
एक ही पर्याय मे दो भाव मानना वह भ्रम है, कितु भिन्न २ भावों 
की श्रपेक्षा से नयो की प्ररूपणा है, इसलिये जिस श्रपेक्षा से जिस 
भाव का कथन हो, तदनुसार यथार्थ समभना वह सत्य श्रद्धा है। 
मिथ्याहृष्टि को अनेकान्त के स्वरूप की खबर नही है। 
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पुनइच, उस जीव को वृत-शील-सयमादिक का श्रगीकार होता 
है। उसे व्यवहार से “यह भी मोक्षमार्ग का कारण है” ऐसा मान- 
कर उसे उपादेय मानता है | यह तो, जिसप्रकार पहले मात्र व्यवहा- 
रावलम्बी जीव का अयथारथेपना कहा था उसीप्रकार इसके भी 
श्रयथार्थपना ही जानना । और वह ऐसा भी मानता है कि-““यथा- 
योग्य वृतादि क्रिया करना तो योग्य है, किन्तु उसमे ममत्व नही 
करना चाहिये ।” अब, स्वय जिसका कर्ता होगा उसमे ममत्व कंसे नही 
करेगा ? यदि स्वय कर्ता नही है तो “मुझे यह क्रिया करना योग्य 
है”-ऐसा भाव कंसे किया ? श्र यदि स्वय कर्ता है तो वह (क्रिया) 
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प्रपना कर्म हश्ना, उससिये कर्ता कर्म सम्बन्ध स्वयं सिद्ध हुआ्ना । 
किन ऐसी मान्यता तो भ्रम है । 


घरीर से ब्रह्मचर्य का पालन करे, निर्दोप श्राहार ले, शरीर से 
हसा ने हो, इत्यादि बाह्य बृतादि की क्रियाको श्रज्ञानी मोक्षका 
साधन मानता है। श्रौर भ्रज्ञानी ऐसा कहता हैं कि--श्रल्पाहार, 
घरोरको झामन लगाकर स्थिर रखना---श्रादि क्रियाएँ करना प्रव- 
प्य, क्रितु उनका ममत्व नहीं करना चाहिये, लेकिन यह वात मिथ्या 
है । प्रथम तो कर्ता हुश्रा वही ममत्व श्रागया । कर्ता हो श्रीर ममत्व 
ने करे यह बीसे हो सकता है ? जडकी क्रिया शभ्रात्मा कर ही नही 
सकता, तथावि “मै करता हुैँ--ऐसा मानता है वह महामिथ्यात्व 
झौर ममत्व है । जड शरीरकी क्रिया मे कर सकता हैं--ऐसा जिसने 
माना हैं चह जीव जडका कर्ता हुआ भर जड उसका कर्म हुआ ) 
वहाँ जडके साथ कर्ता-कर्म सम्बन्ध हुआ, किन्‍्तू यह मान्यता 
मिथ्यात्व है । 

बाह्य वृतादिक है वे तो घरीरादि परद्रव्याश्रित हैं, और पर- 
द्रव्पका स्वय कर्ता नहीं है, इसलिये उसमें कद त्वचुद्धि भी नही 
करना चाहिये, तथा उससे मम भी नही करना चाहिये । उन 
वुत्तादिकम ग्रहण-त्यागरूप श्रपना शुभोपयोग होता हैँ वह भ्रपने 
प्राश्रित है श्रोर स्वयं उसका कर्ता है, इसलिये उसमें कह त्ववुद्धि 
भी मानना चाहिये श्रौर ममत्व भी करना चाहिये । 


शुद्ध उपयोग ही धर्का कारण दै 


सम्यग्हष्टि रागका कर्ता चही है--ऐसा कहा है, वह तो द्रव्य- 
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दृष्टिकी श्रपेक्षा कहा है, किन्तु सम्यग्हप्टिको भी पर्यायमे जितना राग 
होता है, उसका कर्ता पर्याय अपेक्षासे वह आत्मा ही है, कही जड 
उसका कर्ता नही है । इसलिये पर्यायमे जो राग होता है उसे भ्रपना 
जानना चाहिये, कितु उस शुभरागकों मोक्षका कारण नही मानना 
चाहिये । शुभरागको धर्मंका कारण मानना वह भ्रम हैं। धर्मका 
कारण तो राग रहित शुद्ध उपयोग हूँ | शुद्धोपपोग और शुभोपयोग 
मे प्रतिपक्षीपना है, घुभराग तो पुण्यवधका कारण हैँ और मोक्षका 
कारण छुद्घोपयोग है शुभरागसे पृण्यवध भी हो और वह मोक्षका 
कारण भी हो--इसप्रकार एक ही भावको बध-तथा मोक्षका कारण 
मानना वह भ्रम है। इसलिये ब्रतादि के शुभ राग को वध का ही 
कारण जानना, उसे मोक्षका कारण नही मानना चाहिये । 


वीतराग शुद्ध उपयोग ही मोक्षका कारण है 


ब्रत-अश्रश्न॒त दोनो विकल्पोसे रहित जहां परद्रव्यके ग्रहण-त्यागका 
कोई प्रयोजन नहीं है--ऐसा उदासीन वीतराग शुद्धोपयोग है, वही 
सोक्षमार्ग है। किन्‍्ही जीवो को निचलीदश्ामे घुभोपयोग श्रौर शुद्धों- 
पयोगका सयुक्तपना होता है, इसलिये उस ब्रतादि छुभोपयोगको 
उपचार से मोक्षमार्ग कहा है । वस्तुविचारसे देखने पर शुभोपयोग 
मोक्षका घातक ही है ।--इसप्रकार जो बधका कारण है वही मोक्षका 
घातक है,--ऐसा श्रद्धान करना | 


सम्यग्हृष्टिको शुभोपयोग भी वास्तवमे तो बधका ही कारण है, 
किन्तु उस समय साथमे निश्चय श्रद्धा-न्ञान-स्थिरतारूप मोक्षमार्ग है, 
इसलिये उसके शुभ को उपचारसे मोक्षका कारण कहा है, किन्तु सच्चा 
साधन तो विकल्परहित श्रद्धा-ज्ञान और वीतरागी चारित्र ही है। 
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राग मोक्षका साधन है ही नहीं--ऐसा श्रद्धान करना चाहिये। मोक्ष 
का कारण तो रागरहित ज्ञानानन्द स्वभावमे एकाग्रतारूप शुद्धोपयोग 
ही है । इसप्रकार शुद्धोपयोगको मोक्षका कारण जानकर उसका उद्यम 
करना चाहिये, और घुभाशुभ उपयोगको वधका कारण भर हेय 
जानकर उनकी रुचि छोडना चाहिये । प्रथमसे ही ऐसा निश्चय 
करना चाहिये । 


शुद्ध उपयोग ही मोक्ष का कारण होने से श्रादरणीय है--ऐसी 
ध्रद्धा तो हुई है, कितु जहाँ शुद्धोपपोग न हो सके वहाँ शुभोपयोग 
होता है | श्रशुभ को छोडकर घुभ भाव करना---ऐसा उपदेश में कहा 
जाता है, किन्‍ही भ्रधुभ भ्राता है श्रीर उसे छोड देता चाहिये--ऐसा 
नही है । शुभ का काल हैं वहां श्रशुभ राग होता ही नही । राग हुआ 
भ्ौर छोड देना चाहिये---ऐसा नहीं है । अ्रशुभ हुआ ही नही है, फिर 
उसे छोडना कंसा ? शौर भ्रदुभ हुआ, तो उसे छोडना किसप्रकार ? 
हुआ वह तो हुमा ही है, शोर दूसरे समय तो वह छूट ही जाता 
है। उमोप्रक्रार शुद्रोपयोग हुआ वहाँ शुभोपयोग छूट जाता है, 
प्र्थात्‌ वहाँ घुभ की उत्पत्ति ही वही होती | 


क्रमबद्धपर्याय मे तो कोई फेर नहीं पडता, किन्तु उपदेश में 
तो ऐसा ही कथन आता है कि पाप छोडो, भ्रशुभ छोडो । शुभ भ्रीर 
प्रशुभ दोनो उपयोग अशथुद्ध ही है, कितु उनमे छुभ की भ्रपेक्षा अ्रशुभ 
में अ्रधिक श्रणुद्धता है । जहाँ शुद्धोपयोग है वहाँ तो बाह्य मे लक्ष ही 
नही है। चेतन्य के अनुभव में ही एकाग्रता वर्तंती है, वहाँ पर द्रव्यो 
का तो वह साक्षी ही है, इसलिये पर द्रव्यो का तो कोई सम्वन्ध- 
प्रालम्बत ही नही है । परन्तु घुभोपयोग के समय बाह्य में श्रहिसा 
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का पालन करूँ, देखकर चलू--इत्यादि ब्रतादिक की प्रवृत्ति 
होती है; तथा श्रशुभोपयोग के समय हिसादि अन्नतरूप प्रवृत्ति 
होंती है ।+--इसप्रकार शुभ और श्रदुभ भावरूप अशुद्ध उपयोग के 
समय परद्रव्य की प्रवृत्ति के साथ निर्मित्त-नैमित्तिकपना होता है । 
जहाँ शुद्धोपपोग है वहाँ तो परद्रव्यके साथ सम्बन्ध ही नही है, घुद्धो- 
पयोग का तो स्वभाव के ही साथ सम्बन्ध है। इसका ग्रहण करूँ 
श्रौर इसे छोट्ट--इत्यादि ग्रहणा-त्याग के विकल्प शुद्धो पयोग मे नही 
होते । जब शुद्धोपपोग न हो तब अशल्लुद्धोपयोग में शुभ-भ्रशुभ राग 


होता है । 
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शुभ को और शुद्ध को कारणकार्यपना नहीं है। 


कोई ऐसा मानता है कि--शुभोपयोग शुद्धोपपोग का कारण 
है | श्रब, वहाँ जिसप्रकार अच्युभीपयोग छूटकर शुभोपयोग होता है, 
उसीप्रकार थुभोपयोग छूटकर शुद्धोपयोग होता है,--ऐसा ही यदि 
कारणकार्यपत्रा हो तो शुभोपयोग का कारण अशुभोपयोग भी सिद्ध 
हो। श्रथवा द्रव्यलिगी को शुभोपयोग तो मिथ्याहृष्टि के योग्य उत्कृष्ट 
होता है, जबकि शुद्धोपयोग होता ही नही है । इसलिये वास्तविकंरूप 
से दोनो मे कारणकार्यपना नही है भ्रशुभ मे से सीधा शुद्धोपयोग 
किसीको नही होता। अशुभ दूर होकर शुभ होता है व शुभ दूर होकर 
फिर बुद्ध होता है । यद्यपि ब्रत के परिणाम भी त्याग्रने योग्य हैं, कितु 
सम्यग्दष्टि को पहले श्रवृत के परिणाम छूटकर वृत के परिणाम होते 
हैं और फिर शुद्धोपयोग होने पर बूत के शुभ परिणाम भी छुट जावे 
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हैं। वास्तव में शुभ वह शुद्ध का कारण नही है। यदि घुभ शुद्ध का 
कारण हो, तब तो प्रशुभ भी घुभ का कारण हो जाये, किन्तु ऐसा 
नही है | पुनदच, यदि शुभ वह शुद्ध का कारण हो, तो द्रव्यलिंगी 
मिय्यादृष्टि उत्कृष्ट शुभ भाव करके नववें ग्रवेयक मे जाता है, तथापि 
वह शुभराग उसे किचित्‌ भी घुद्ध का कारण नही होता । इसलिये 
शुभराग षुद्ध का फारण नही है। कभी-कभी भावलिंगी मुनि प्रथम 
स्वर्ग मे जाता है भौर द्रव्यलिगी मिथ्याहप्टि शुभ से नववें ग्रेवेयक 
तक पहुँचता है, किन्तु उसे उस शुभ के कारण किचित्‌ मात्र शुद्धता 
नही होती । इसलिये शुभ भौर शुद्ध को वास्तव में कारणकार्यपना 
नही है । 


जेसे-किसी रोगी को पहले भारी रोग था और फिर भ्रल्प रह 
गया, वहाँ वह पश्रल्प रोग कही निरोग होने का कारण नही है। हाँ, 
इतना श्रवश्य है कि भ्रल्प रोग रहे तव निरोग होने का उपाय करे तो 
ही सकता है, कितु कोई उस भल्प रोग को ही भला जानकर उसे 
रखने का यत्न करे तो वह निरोग कसे होगा ? उसी प्रकार किसी 
कपायी को तीम्न कपायरूप श्रशुभोपयोग था, वाद मे मद कपायरूप 
घुभोपयोग हुआ, तो वह शुभोपयोग कही निप्कपाय शुद्धोपयोग होने 
का कारण नही है। हाँ, इतना श्रवश्य है कि-शूभोपयोग होने पर 
यदि यत्न करे तो शुद्धोपयोग हो जाये, किन्तु कोई उस शृभोपयोगको 
ही भला जानकर उसी की साधना करता रहे तो उसे शुद्धोपयोग 
कहाँ से होगा ? दूसरे, मिथ्याहष्टि का शुभोपयोग तो शुद्धोपयोग का 
कार है ही नही, किन्तु सम्यग्हप्टि को शुभोपयोग होने पर निकट 
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शुद्धोपयोग की प्राप्ति होती है ।--ऐसी मुख्यता से कही २ शुभोपयोग 
को भी शुद्धोपयोग का कारण कहते है-ऐसा समभना चाहिये । 


शुद्धोपयोग तो स्वभाव में एकाग्र होने पर ही होता है । शुभ तो 
पर के लक्ष से होता है । सारी हृष्टि बदल जाये तब शुद्धोपयोग होता 
है। मिथ्यादृष्टिको तो शुद्धोपयोग होता ही वही, इसलिये उसे तो 
शुभोपयोग कभी उपचार से भी शुद्ध का कारण नही होता । सम्यक्‌- 
दृष्टि को स्वभाव की दृष्टि तो व रही है, श्रोर छुभ को तोडकर 
निकट मे ही शुद्धो पयोग की प्राप्ति होना है, उस श्रपेक्षा से कही २ 
सम्यर्दृष्टि के लिये शुभ को शुद्ध का कारण फहते हैं। 


निश्चवय-व्यवहार सम्बन्धी अज्ञानी का भ्रम 


पुनश्च, यह जीव श्रपते को निश्चय-व्यवहार रूप मोक्षमार्गं 
का साधक मानता है, वहाँ ज॑ंसा पहले कह चुके हैं तदनुसार, आत्मा 
को शुद्ध माना वह तो सम्यक्दर्शन हुआ, उसीप्रकार जाना वह सम्य- 
कज्ञान हुआ शऔय उसीप्रकार विचार मे प्रवर्तित हुआ वह सम्यक्‌- 
चारित्र हुआ--इसप्रकार अ्रपने को निश्चय रत्नन्नय का होना मानता 
है। किन्तु मे प्रत्यक्ष प्रशुद्ध होने पर भी शुद्ध किसप्रकार मामता हैं- 
जानता है--विचार करता हूँ ।--इत्यादि विवेक रहित मात्र भ्रमसे 
सन्तुष्ट होता है । 


श्रात्मा को “शुद्ध-शुद्ध/ कहता है, कितु किसप्रकार शुद्ध है उस 
की उसे खबद नही है । द्रव्यहष्टि के बिना यो ही कहता है कि--- 
आत्मा तो सिद्धसमानशुद्ध है, कितु पर्याय मे श्रशुद्धता होने पर भी 
शुद्धता मानना बह तो भ्रम है। वस्तु को समझे बिना शुद्ध आत्मा की 
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मान्यता किस प्रकार की ! यदि शुद्ध द्रव्य की यथार्थ मान्यता, ज्ञान 

शौर एकाग्रता करे तो पर्याय मे घुद्धता होना चाहिये, किन्तु पर्याय 

की तो उसे खबर नही है । मै णुद्ध हुं--ऐसा कल्पना से मानता है, 

जानता है श्रोर उस रागमिश्चित विचार मे लीन होता है---उसीकों 

वह निश्चय रत्नत्य मानता है, किन्तु निश्चय रत्नत्नय के सच्चे स्व- 

रूप की उसे खबर नही है। झोर अज्ञानी व्यवहार-रत्तत्रय को भी 
अ्रन्य प्रकार से भ्रमरूप मानता है । 


“भ्ररिहन्तादिके श्रतिरिक्त श्रन्य देवादिको मैं नही मानता, 
श्रौर जन गाज्ानुतार जीवादिक के भेद सीख लिये हैं उन्ही को 
मानता हूँ, भ्रन्य को नही मानता, वह तो सम्यग्दशंन हुआ | जैन 
शास्त्रो के ग्रभ्यासमे बहुत प्रवर्तन करता हूँ वह सम्यग्ज्ञान हुआ, तथा 
न्रतादिर्प क्रियाओ्रो वतंता हैं वह सम्यक्‌ चारित्र हुआ ।--इस 
प्रकार अपने को व्यवहार-रत्नत्रयरूप हुआ मानता है, किन्तु व्यवहार 
तो उपचारका नाम है श्लोर वह उपचार भी तभी हो सकता है जब 
कि सत्यभूत निश्चय रत्नत्रयके कारणादिरूप हो, श्रर्थात्‌ जिसप्रकार 
भिश्चय रत्नत्रयकी साधना होती है उसीप्रकार उसे साथे तो व्यवहार- 
पना सभवित होता है । किन्तु इसे तो सत्यभ्रूत निश्चयरत्वत्रय की 
पहिचान ही नही हुई है, तव फिर तदनुसार साधना कैसे कर सकता 
है ? मात्र आज्ञानुसारी होकर देखा देखी साधना करता है, इसलिये 
उसे निरचय-व्यवहार मोक्षमार्ग भी नही हुआ है । 


इसप्रकार यह जीव निर्चयाभास को जानता-मानता है, किन्तु 
व्यवहार साधनको भला समभता है, इसलिये स्वच्छन्दी होकर प्रशु- 
३० 
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भरूप प्रवंतन नही करता, किन्तु ब्रतादि शुभोपयोगरूप वर्तंता है, 
इसलिये श्रतिम ग्रेवेवयक तक का पद प्राप्त करता है, तथा थदि 
निशचयाभासकोी प्रबलतासे भ्रशुभरूप प्रवृत्ति होजाये तो उसका कुगति 
में भी गसन होकर परिणामानुसार फल पाता है, कितु ससारका ही 
भोक्ता रहता है, अ्र्थात्‌ सच्चा मोक्षमार्ग प्राप्त किये बिना वह सिद्ध- 
पद को प्राप्त नही कर सकता |--इसप्रकार निइचय-व्यवहाराभास 
दोनो नयावलम्बी मिथ्यादृष्टियोका निरूपण किया । वह जीव निशचया- 
भास को जानता-मानता है, किन्तु व्यवहार साधनको भला समभता 
है इसलिये स्वच्छुन्दी होकर श्रशुभरूप प्रवर्तन नही करता । 

झब, जो मिथ्यादुष्टि सम्यक्त्वे सन्मुख है, उसका निरूपण 
करते हैं । के 


पेश 


सम्यक्वसन्मुख मिथ्यादृष्टिका 
निरूपए 


किन्ही मंदकृपापादिका कारण पाकर ज्ञानावरफणादि क्रर्मोक्ता 
लयोपशम होने से जीवके तत्व विचार फरने की शक्ति प्रगट होती 
है, श्ौर सत्य समझने का इच्छुक हम्ना होने से देव-गुर-शास्त्र, नव- 
तत्व, छह द्रव्य आदि तत्वोका विचार करने में उद्यमी हुआ,---ऐसा 
होने से टसे देव-गुरु-ध्याह्थ्रादि सच्चे बाह्य निमित्तो का योग मिला 
ओर वहाँ सच्चा उपदेश श्रवष्य किया । उम्र उपदेशर्मे अपने को प्रयो- 
दउनमूत मोक्षमार्य क, देव-गुरु-धर्माद के, जीवादि तत्त्वों के, स्व- 
परके अथवा अपने को झअहितकारी-हितकारी भावों के--इत्यादि 
उपदेश से सावधान होकर उसने ऐसा विचार क्या कि--प्रहो ! 
मुझे इस बातकी तो खबर ही नहीं थी, में भ्रमसे भूलकर मनुप्याद्विक 
--झरीर में तन्मय हो रहा हैं, किसु यह भरीर तो अ्रत्पषकाल रहता 
है ।--इसप्रकार वेराग्य होता है, तथा निर्णय करता है कि पूर्वोक्त 
तच्चोंकी मुझे खबर नहीं थी । “मे तो यह सब जानता हूँ--ऐसा 
जो म्रमपूर्वक मान वेंठे वह तो पात्र ही वही है, क्योंकि वह पूर्वकी 
और वत्तमाव की अपनी मान्यताके बीच कोई मेद नही करता । 
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पुनइच, वह विचार करता है कि मुझे यह सर्व निमित्त प्राप्त 
हुए हैं, इसलिये मुझे इस बात का निर्णय करना चाहिये, क्योकि 
इसी मे मेरा हित है--ऐसा विचार कर जो उपदेश सुन। उसकी घारणा 
करने का उद्यम करता है। यहाँ उपदेशका श्रवण लिया है, पहले 
शास्त्र पढ़कर तत्त्व विचार करता है--ऐसा नही कहा । 


[ वीर सं० २४७६ प्र० वैशाख शुक्ला ११ शुक्रवार २४-४-५३ ) 
सम्यग्दर्शन प्राप्त करने से पृर्चकी पात्रता 


सम्यग्दर्शन-सन्मुख हुए जीवकी पात्रता कैसी होती है उसका 
यह वर्णन है। जिसने भ्रभी सम्पन्दर्शन प्राप्त नही किया है क्षिन्तु 
प्राप्त करने के लिये तत्त्व निर्णय आ्रादि का उद्यम करता है-ऐसे 
जीवकी यह बात है । जिसे आत्माका हित करने की भावना हुई है, 
सम्पग्दर्शन प्रगट करके आत्माका कल्याण करने की श्राकाक्षा जागृत 
हुई है--ऐसे जीवको प्रथम तो कषायकी मदता हुई है, तत्त्वनिर्णेय 
करने जितना ज्ञानक्री शक्तिका विकास हुआ है, निममित्तरूपसे सच्चे 
देव-गुरु-घास्त्र भिले हैं श्रौर स्‍्वय को उनकी प्रतीति हुई है । ज्ञानी के 
निकट यथार्थे उपदेश प्राप्त हुआ है श्रौर स्वय श्रपने प्रयोजन के लिये 
मोक्षमार्ग भ्रादिका उपदेश सुना है । कौनसे भाव झात्माको हितकारी 
है भौर कौनसे अरहितकारी है, सच्चे देव-गरुरु-शास्त्रका स्वरूप क्या 
है श्ौर कुदेव-कुगुरु-कुशास्त्र केसे है, जीवादि नवतत्त्वोका स्वरूप 
क्‍या है ? द्रव्य-गुण-पर्याय क्‍या हैं ? उपादान निमित्तका स्वरूप कैसा 
है ? मोक्षमारगंका सच्चा स्वरूप क्या है ?--इत्यादि प्रयोजनभूत विषयो 
का यथार्थ उपदेश ग्ुरुगमसे प्राप्त हुआ है, और स्वय भ्रतरमे उमका 
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निर्णय करके समभने का प्रयत्न करता है, उसे समझकर स्वय श्रपना 
ही प्रयोजन सिद्ध करना चाहता है, उपदेशकी धारणा करके मै दूसरे 
को सुनाऊ भ्रथवा समझा दू--इस ग्राशयसे नही सुनत्ता, किन्तु 
समभकर अपना कल्याण करने की ही भावना है । 


देखो, यह तो प्रभी सम्यग्दर्शन प्राप्त करने से पहले की पात्रता 
बतलाते हैं । जो श्रपना कल्याण करना चाहता है उसे मदकपाय श्ौर 
ज्ञनका विकास तो होता ही है, तदुपरान्‍्त ज्ञानी के पास से सच्चा उप- 
देश मिलना चाहिये। अन्नानी-कुयुरुभ के उपदेशसे यथार्थ तत्त्व- 
निर्णय नही हो सकता । जिसे कुदेव-कुग्रुरु तो छूट गये हैं, निमित्त 
स्पसे सच्चे देव-गरुरु-णास्त्र मिले हैं, और कपायकी मदता पूर्वक जो 
तत्त्व निर्णयकी उद्यम करता है ऐसे जीव की यह वात है । देखो, 
उस मसम्यक्‍त्व-सन्मुस जीवमे कंसी-कंसी पात्रता होती है वह बत- 
लाते हैं । 


(१) प्रधम तो मदकपाय हुई है। आत्माका हित करने की 


जिन्नासा हुई वहाँ मदकपाय हो ही गई । तीज़ विपय-कषायके भावों 
में डूबे हुए जीवको भात्माके हितका विचार ही नही उठता | 


(२) मदकपायसे ज्ञानावरणादिका ऐसा क्षयोपशम हुआ है 
कि तत्त्वका विचार और निरणंय करने जितनी ज्ञानकी शक्ति प्रगट 
हुई है । देखो, तत्त्व निणंय करने जितनी बुद्धि तो है, किन्तु जिसे 
झ्रात्माकी दरकार नही है वह जीव तत्त्व निर्णयमे श्रपती बुद्धि नही 
लगाता और बाह्य विषय-कपायोमे ही लगाता है । 


(३) जो सम्पक्त्व-सन्मुख है उस जीवको मोहकी मदता हुई 
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है, इसलिये वह तत्त्व विचारमे उद्यमी हुआ है । दर्शनमोहकी मंदता 
हुई है श्रीर चारित्रमोहमे भी कषायो की मदता हुई हैँ। श्रपने भावमे 
भिथ्यात्वादिका रस श्रत्यन्त मद होगया है श्रौर तत्त्वनिणंय की शोर 
ढला है| सास्तारिक कार्योकी लोलुपता कम करके आ्रात्माका विचार 
करने मे उद्यमी हुआ है । ससार के कार्यंसि निवृत्त हो, (उनकी प्रीति 
कम करे ), तब आत्माका विचार करे न ! जो समारकी तीत्न लोलु- 
पतामें मग्न हो उसे आत्माका विचार कहाँ से आयेगा ? जिसके 
हृदयमे से ससारका रस उड गया है और जो आत्माके विचार का 
उद्यम करता है कि--“श्ररे ! मुझे तो श्रपने झ्रात्मा का कल्याण 
करना है, दुनिया तो इसीतरह चलती रहेगी, दुनियाकी चिन्ता 
छोडकर मुझे तो अपना हित करता है ।“--ऐसे जीवकी यह 
बात है | 


(४) उस जीवको बाह्य निमित्तरूपसे सच्चे देव-गरुरु-शास्त्र 
श्रादि मिले हैं, कुदेव-कुग्ुरु-कुशास्त्रकी मान्यता छूट गईं है श्रौर 
सर्वज्ञ-बीतरागदेवको ही मानता हैँ । श्ररिहन्त भगवान की वीतरागी 
प्रतिमा भी देव है । शास्त्रमे नौ देव पूज्य कहे हैं-पच परमेष्ठी, जिन- 
धममं, जिनवाणी, जिन-चेत्यालय और जिनविम्ब--यह नो देवरूप 
से पूज्य है। सर्वज्ञ-वीतरागदेवकों पहिचाने, श्रौर दिगम्बर सत्ते 
भावलिगी मुनि मिलें वे गुर हैं, तथा कोई ज्ञानी सत्पुरुष नि्ित्तरूप 
से प्राप्त हो वह भी ज्ञानग्रुरु है। पात्र जीवको ज्ञानीका उपदेश ही 
निमित्तरूप होता है । नरकादिमें मुनि श्रादिका सीधा नि्ित्त नही है, 
किन्तु पूर्वेकालमे ज्ञानीकी देशना मिली है, उसके सस्कार वहाँ मिमित्त 
होते हैं | देव-गुरु के बिना अ्रकेला शास्त्र सम्यर्दर्शन मे निमित्त नही 
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हो सकता । इसलिये कहा है कि सम्यक्त्व सन्मुख जीवको कुदेवादि 
को परम्परा छोड़कर सच्चे देव-गुरु-शास्त्रकी परम्परा प्राप्त हुई है। 


(५) पुनश्च, उस जीवको सत्य उपदेशका लाभ मिला है | ऐसे 
निमित्तोका सयोग प्राप्त होना तो पूर्व पुण्यका फल है, भ्रोर सत्यतत्त्व 
का निर्णय करने का उद्यम वह अपना वतंमान पुरुषार्थ है। पात्र जीव 
को कंसे निमित्त होते हैं वह भी वतलाते हैं कि--निममित्तरूपसे सत्य 
उपदेश मिलना चाहिये । यथार्थ मोक्षमार्ग क्‍या है ? नवतत्त्वोका स्व- 
रूप क्या है ? सच्चे देव-गुरु-शासत्र क॑ंसे होते हैं ? स्व-पर, उपादान- 
निम्ित्त, निश्चय-व्यवहा र, सम्पस्दर्शनादि हितकारी भाव तथा मिथ्या- 
त्वादिक श्रहितकारी भाव---इन सबका यथार्थ उपदेश मिला है । 
उपदेश मिलना तो पुण्यका फल है, किन्तु उसे सुनकर तत्त्व-निर्णय 
करने की जिम्मेवारी श्रपनी है ।--यह बात श्रव कहते हैं । 


(६) ज्ञानी के पास से यथार्थ तत्त्वका उपदेश मिलने के पश्चात 
स्वय सावधान होकर उसका विचार करता है । यो ही ऊपर से नहीं 
सुन लेता, किन्तु श्रच्छी तरह ध्यानपुर्वक सुनकर सावधानी से 
उसका विचार करता है, ओर उपदेश सुनते समय वहुमान श्राता है 
कि--“अहो ! मुझे इस बातकी तो खबर ही नही है, ऐसी बात तो 
मेंने पहले कभी सुनी ही नही । देखो, यह जिज्ञासु जीवकी योग्यत्ता ! 


जिसे अपने श्रात्माका हित करना हो, वह जगत को देखने में 
नही रुकता । वाह्म में बहुत से ग्रामो में जिनमदिरो का निर्माण हो 
श्रौर बहुत से जीव धर्म प्राप्त करें तो मेरा कल्याण हो जाये,--ऐसा 
विचार करके यदि बाह्य में ही रुका रहे तो झ्रात्मा की शोर कब 
देखेगा ? अरे भाई | तू अपने आत्मा में ऐसा मन्दिर बता कि जिसमे 
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सम्पग्दशंन-ज्ञान-चा रित्ररूपी भगवान भ्राकर विराजमान हो । भक्ति- 
प्रभावनादि का शुभराग आये वह भ्रलग बात है, किन्तु पात्र जीव 
उस राग पर भार न देकर आत्मा के निर्णय का उद्यम करता है। 
झहो ! ऐसे तत्त्व की झुझे श्रभी तक खबर नही थी । मेंने भ्रम से 
रागादि को ही धर्म माना था, श्रौर शरीर को भ्रपना स्वरूप मानकर 
उसमे तन्‍्मय था। यह भरीर तो जड-अ्रचेतन है और में तो ज्ञान- 
स्वरूप हैं। इस शरीर का संयोग तो अ्रल्पकाल पयेन्‍्त ही है, यह 
मनुष्य भव कही नित्यस्थायी नही रहेगा । यहाँ मुझे सर्वे हितकारी 
निम्मित्त मिले हैं, इसलिये में तत्व समझ कर अपने श्रात्मा का 
उद्धार करूँ और मोक्षमार्ग श्रादिका भ्रच्छी तरह विचार करू-ऐसा 
सोच कर तत्त्वनिर्णय श्रादिका उद्यम करता है। “काम एक शभ्रा- 
त्मार्थका अन्य नही मन रोग 


(७) वहां उद्देश सहित निर्देश श्रर्थात्‌ नाम जानता है, भौर 
लक्षण निर्देश श्र्थात्‌ जिसका जो लक्षण हो वह समभता है, तथा 
परीक्षा द्वारा विचार करके निर्णय करता है। जीव-श्रजी वादिके 
ताम सीखता है, उनके लक्षण समझता है भौर परीक्षा करके निर्णय 
करता है । जो उपदेश सुना उसकी धारणा करके फिर स्वय श्रतरमे 
उसका निणुांय करता है। उपदेशानुसार तत्त्वों के नाम श्रौर लक्षण 
जानकर रवय विवेक पूर्वेक निर्णय करता है। देखो, प्रात्महित के 
लिये ये प्रथम कतंव्य है । 


तत्वनिर्णय करने के लिये प्रथम तो तत्त्वो के नाम झौर लक्षरा 
जानता है श्रोर फिर स्वय परीक्षा द्वारा तत्त्व के भावों को पहिचान 
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कर निर्णय करता है। प्ज्ञानी के विरुद्ध उपदेश को तो मानता ही 
नही है, किन्तु ज्ञानी के पास से जो यथार्थ उपदेश मिला है, उसका 
भी सत्य उद्यम करके निर्णय करता है । यो हो नही मान लेता, कितु 
स्वयं प्रपना विचार मिलाकर तुलना करता है। ज्ञानी के पास से सुन 
लिया, किनु पश्चात्‌ “यह कौन-सी रीति है/-इसप्रकार स्वय उसके 
भावको पहिचान कर स्वव निर्णय न करे तो सच्ची प्रतीति नही होती 
एमलिये कहा है कि ज्ञानी के पास से जो तत्त्व का उपदेश सुना उसे 
घारण कर रखना चाहिये, श्रीर फिर एकान्त में विचार करके स्वय 
उसका निर्णय करना चाहिये । उपदेश सुनने में ही जो ध्यान नही 
रखता, श्रौर उसी समय श्रन्य सामारिक विचारों में लग जाता है 
उसे तो तन्वनिर्णय की दरकार ही नही है। क्या कहा-उसकी घारणा 
भी न करे तो विचार करके अत्तर में निर्णय कैसे करेगा ? जिपप्रकार 
गाय खाने के समय सा लेती है भौर फिर भ्राराम से बैठी बैठी जुगाली 
करके उसे पचाती है, उसीप्रकार जिज्ञासु जीव जंसा उपदेश सुने 
वेसा श्रच्छीतरह याद कर लेता है भ्रोर फिर एक्रान्त में विवेक पूर्वक 
विचार करके उसका निर्णय तथा अंत्तर में परिणमित करने का 
प्रयत्त करता है । 

यथार्थ उपदेश सुनना, याद रखना, विचारना श्रौर उसका 
निर्णय करना --ऐसी चार बाते रखी हैं। तत्त्व निर्णय करने की शक्ति 
स्वय में होना चाहिये । उस जीव के इतना ज्ञानका विकास तो हुझ्ना 
है, कितु उस ज्ञान को तत्त्वनिर्णय करने मे लगाना चाहिये। सुनने के 
पश्चात्‌ स्वय मात्र अपने उपयोग का विचार करे कि--श्री गुरु ने 
जो कहा है वह किस प्रकार होगा !-इस प्रकार स्वयं उपदेशानुसरा 
निर्णय करनेका प्रयत्न करता है। मात्र सुनता ही रहे या पढता ही 
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रहे, किन्तु स्वय कुछ भी विचार करके तत्त्वनिर्णय मे श्रपती शक्ति 
न लगाये तो उसे यथार्थ प्रतीति का लाभ नही हो सकता । 

विपरीत अभिप्राय रहित तत्त्वार्थ श्रद्धान सम्यग्दशंन का लक्षण 
है-ऐसा जो ज्ञानी उपदेश देते हैं, उसे स्वय सुने भर फिर एकान्त में 
बेठकर विचार करे कि जीवादि सात तत्त्व कहे हैं उनका स्वरूप क्या 
है ? उनके श्रद्धान को सम्यकदर्शत का लक्षण कहा, वह किस प्रकार 
घटित होता है ? इसप्रकार स्वय विचार करके निर्णय करना चाहिये | 
सात तत्त्वों की परीक्षा करके पहिचानना चाहिये । 


/सम्यग्दर्शन-ऐसा कहा वह नाम हुआ । “तत्त्वार्थ श्रद्धान 
सम्यर्दर्शन -ऐसा कहा वह सम्यरदर्शन का लक्षण हुआ । “जीव” 
-ऐसा कहा वह नाम हुआ । “जीव ज्ञान स्वरूप है“-ऐसा कहा वह 
जीव का लक्षण हुआ | इसप्रकार तत्त्वो का नाम और उनका लक्षण 
जानना चाहिये । देव-गरुरु-शास्त्र, मोक्षमार्य, उपादान-निमित्त, स्व- 
पर हित-श्रहित श्रादिके नाम तथा लक्षण सुनकर जानना चाहिये और 
स्‍्वय परीक्षा करके उनका निर्णय करना चाहिये | ज्ञानी ने कहा वह 
तो ज्ञानीके पास रहा, कितु स्वय निर्णय न करे तो स्वय को तत्त्वका 
यथार्थ लाभ नही हो सकता । इसलिये नाम और लक्षण ज|नकर 
निर्णयकरना चाहिये । सम्यक चारित्र--यह नाम, वहाँ वीतरागभाव 
उसका लक्षण है । जीव-प्रजीवादि नाम कहना वह नाम निर्देश है, 
ओर फिर प्रत्येक का भिन्न-भिन्न लक्षण वतलाना वह लक्षण निर्देश है । 


नवतत्त्वो को तथा मोक्षमार्गादि को पहिचान कर स्वय एका- 
स्तमे विचार करना चाहिये । एकान्त मे विचार करने को कहा, 
उसमे विचारकी एकाग्रता बताते हैं। क्षेत्रकी वात नही ली है कि- 
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निर्णय करने के लिये जगल में जाना चाहिये । भगवान के समव- 
दारगा में बेठा हो और अंबर के विचारो में लोन होकर सम्यरदर्शन 
प्राप्त करले, तो वहाँ भी उसे एकान्त कहलाया । वहाँ युक्ति-भ्नु- 
मान--प्र त्यक्षादि से उपदेशमे आराये हुए तत्त्व वैसे ही हैं या भ्रन्यथा 
हैं उसका निर्णय करना चाहिये | तथा विशेष विचार करना चाहिये 
कि उपदेश में तो यह कथन श्राया है, किन्तु यदि ऐसा न माना जाये 
तो क्‍या बाघा प्रायेगी ? 


एकद्रब्य दूसरे द्रव्य के श्राश्रित नही रहता, एक में दूसरे से 
क्रिचित्‌ लाभ हानि नही है,-इसप्र कार जहाँ द्रव्य की स्वतत्रता का 
उपदेश भाये वहाँ भी वरावर विचार करके निर्णय करना चाहिये । 
धर्मास्तिकाय के निमित्त से जीव-पुद्गल गति करते हैं,-ऐसा कथन 
जहाँ श्राये वहाँ विचार करना चाहिये कि जब जीव-पुदुगल स्वय 
गति करते हैं तव धर्मास्तिकाय निमित्तमात्र है । वह कही जबरन गति 
नही कराता,--इसप्रकार युक्ति द्वारा तत्त्व निर्णय करना चाहिये। 
पुनइच, एक तत्त्व के सम्बन्ध मे परस्पर विरोधी दो युक्तियाँ श्रायें, 
तो वहाँ कौनसी युक्ति प्रवल, तथा कौन निर्वेल है-उसका विचार 
करना चाहिये । वहाँ जो युक्ति प्रवल भासित हो उसे सत्य मानना 
चाहिये झौर जो युक्ति निवंल भासित हो उसे छोड देना चाहिये,- 
ऐसा विचार कर तत्त्व का निर्णय करना चाहिये । 


[ बीर० स० २४७६ प्र० वैशाव शुक्ला ११५ शनिवार २५-४-५३ | 
विकार जीव का उस समय का स्वकाल है; कर्म के कारण 
विकार नहीं है। 
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सम्यग्दशंन का लक्षण तत्त्वार्थ श्रद्धान सहित निविकल्प प्रतीति, 
सम्यरज्ञान का लक्षण स्व-पर प्रकाशकपना, सम्यकचारित्र का लक्षण 
वीतरागता, जीवतत्त्व का लक्षण ज्ञान स्वभाव,-इसप्रकार समस्त 
तत्वों के नाम भ्ौर लक्षण जानना चाहिये । श्राश्षव आत्माकी विका री 
पर्याय है, उस पर्यायमें श्रात्माके द्वव्य-गुण विद्यमान हैं, क्योकि गुर 
श्रपनी सर्वे पर्यायोमे रहता है। उसके बदले ऐसा माने कि कमके 
कारण रागादि विकार हुभ्रा है, तो उसने अपने चारित्रगुण को सर्वे 
पर्यायोमे विद्यमान नही माना, इसलिये ग्रुण को ही नही माना श्रौर 
द्रव्य को भी नहीं माना । [गुण तो उसे कहा जाता है जो द्रव्य के 
पूरे भाग मे और उसकी सव्व अश्रवस्थाश्रो मे व्याप्त हो । ] उसी प्रकार 
मिथ्यात्व भाव हुआ और वह भो जीव की पर्याय है, वह जड मोह- 
कर्म के कारण नही हुआ है । मिथ्यात्व पर्याय मे जड कर्म नही रहता 
किन्तु उसमें श्रद्धागुण रहता है | राग पर्याय हुई तो वह कहाँ २ से 
झ्राई ? जिकाली द्रव्य-गृण मे राग नहीं है, तो क्या कर्म से राग 
कराया ? नही | कम मे राग कहाँ है ” कम में कही ऐसी शक्ति नही 
है कि वह विकार कराये । राग पर्याय भी चारित्रगुण का उस समय 
का स्वकाल है। चारिनग्रुण अपनी सर्व अवस्थाश्रो मे रहता है । 
देखो, ऐसा न जाने तो उसने गुण का लक्षण नही जाना है। राग 
कम के कारण होता है--ऐसा माने तो चारित्रगुण अपनी समस्त 
पर्यायों में व्यापक नही रहा । तो राग के समय चारित्रगुण कहाँ 
गया ?--इसप्रकार तत्त्व का,भाव भासन होने पर ऐसी प्रतीति करना 
चाहिये कि इन्द्र डिगाने आये फिर भी चलित न हो । 


राग मे जडकर्म निर्मित्त है, किन्तु उस निमित्त के ग्रुण अपनी 
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पर्याय मे (निमित्तमे) वर्त रहे हैं। निमित्त के गण कही पर मे नहीं 
जाते । उपादान के गुण उपादान की समस्त पर्यायों मे रहते हैं श्रौर 
निभित्तके गुणा उसकी समस्त पर्यायों में व्याप्त होते है,--एकके 
गुणा दूसरे की पर्याय मै व्याप्त नही होते । 

गुण स्वतन्त्ररूप से वर्तते हुए-परिणमित होते हुए अपनी पर्याय 
में व्याप्त होते हैं। वे गयुश ही अपनी पर्याय के स्वतस्त्ररूप से 
कर्ता हैं । 

परमाणु में विकार हुआ श्रर्थात्‌ दो गुणा चिकनाहट शझ्ादि परि- 
खमित होकर श्रनन्त गुण चिकनाहट आदि हुई, तो उन किसी ने उसे 
परिणमित नही किया, किन्तु वह स्वयं परिणमित हुआ है, उसकी 
पर्याय मे उसके गुण प्रवरतंमान हैं । दो गुण रूक्षता या चिकनाहट 
परिवर्तित होकर चार गुण रूक्षता या चिकनाहट वालेके साथ बँघे, 
वहाँ चार गण वाले ने उसे परिणमित नही किया है, किन्तु स्वयं 
अपने गुण से ही परिशणमित हुआ है ।--इसप्रकार समस्त तत्त्वों को 
स्वतन्त्र जानना | 


त्रिकाली द्रव्य-गृण में विकार नही है, तथापि विकार कहाँ से 
श्राया ?“-तो कहते हैं कि अपने स्वस्थ भाव से च्युत होकर पर्याय 
रुकी इसलिये रागरादि विकार हुआ | पुनरच, एक को सम्यग्दर्शन 
हुआ भर सब को क्यो नही हुआ ? दूसरे को सम्यग्दर्शत हुआ और 
मुझे क्यो नही हुआ ?-तो कहते हैं कि उसने पुरुषार्थ किया इसलिये 
हुआ ।---इसप्रकार तिर्णय करना । 


समस्त तत्त्वों के यथार्थ निर्णय का उद्यम करते ही रहना चाहिये 
और स्वय एकान्त मे विचारना चाहिये तथा समझे के लिये विद्येष 


४३० मोक्षमार्ग प्रकाशक की किरणों 


ज्ञानी के निकट प्रशनोत्तर करना चाहिये । मे पूछूँगा तो लोगो को 
खबर पड़ जायेगी कि “ मुझे श्राता नही है “--ऐसा मानने मे नही 
रुकना चाहिये, किन्तु समभने के लिये पूछते ही रहना चाहिये तथा 
जो उत्तर दे उसे बराबर विचारना चाहिये । पूछने मे शर्म नही रखना 
चाहिये, किन्तु निर्मानता होना चाहिये पुनशच, अपने समान बुद्धि 
के धारक साधर्मी के साथ विचार और परस्पर चर्चा करना चाहिये 
तथा एकान्त मे विचार करके निर्णय करना चाहिये । जिसे सम्यवत्व 
की चाह हो, सम्यग्दर्शन प्रगट करने को गर्ज हो---उस्त जीवकी यह 
वात्त है। देखो, यह सम्यग्दर्गन का उद्यम | 


अहो | चंतन्य वस्तु तो शअपूर्व है। अनतवार शुभभाव किये 
तथापि चैतन्य वस्तु लक्ष मे नही आई, तब फिर राग से पार चैतन्य 
वस्तु तो श्रतर की श्रपूर्व वस्तु है, उसके निर्णय मे कोई बाह्य कारण 
या राग सहायक नही होता । अनतवार द्रव्यलिंगी साधु होकर शुभ- 
भाव से नववे ग्रेवेयक तक गया, तथापि चेतन्यवस्तु की प्रतीति नही 
हुईं। वह चेतन्यवस्तु राग के अ्वलम्बन से पार अपूर्व महिमावान 
है, तथा अन्तछु ख ज्ञान से ही उसे पकडा जा सकता है ।--ऐसा 
विचार कर चेतन्य को पकडने का उद्यम करता है। 


स्वानुभव प्रगट करने के लिये प्ररणा 


पहले तो उपदेश सुनकर, जञानीसे पूछकर, साधर्मीजनो के साथ 
चर्चा करके और विचारकर तत्त्वका बराबर निर्णय करता है | तत्त्व 
के निर्णयमे ही भ्रूल हो तो श्रनुभव नही हो सकता । इसलिये कहा 
है कि तत्त्वनिणंयका उद्यम करना चाहिये। “सम्यक्त्व सहज है, 
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कौन-सा जीव कब सम्यकक्‍त्व प्राप्त करेगा--वह सब केवली भगवान 
के रजिस्टरमे दर्ज है, --ऐसा कहा जात है, किन्तु वहाँ सहज कहते 
ही उद्यम भी साथ ही है। केवली ने देखा होगा तव सम्यर्दशेच 
होगा--ऐसा “सहज” का अर्थ नही है । श्री समयसारमें कहा है कि 
है जीव | तू जगतका व्यर्थ कोलाहल छोडकर अतरमें चैतन्य वस्तु 
के अनु भवनका “छह महीने' प्रयत्त कर तो तुझे अवश्य उसकी प्राप्ति 
होगी । रुचि हुई हो और भ्रतरमें प्रभ्यास करे तो प््पकालप्रे उसका 
अनुभव हुए बिना नही रहेगा । इसलिये सम्यग्दर्शनके लिये भ्रन्तरमें 
तत््वनिणेय भ्रौर श्रनुभवका उद्यम करना चाहिये । 


पुनदच, अ्रन्यमतियों द्वारा कल्पित तत्त्वका उपदेश दिया है, 
उसके द्वारा यदि जैन उपदेश शअ्रन्यथा भाततित हो, उसमें सन्देह हो, 
तो भी उपरोक्तानुसार उद्यम करता है। इसप्रकार उद्यम करने से 
“जैसा श्री जिनदेवका उपदेण है वही सत्य है, घुभे भी ऐसा ही 
भासित होता है”--ऐसा निर्णय होता है, क्योकि जिनदेव श्रन्यथा- 
वादी नही हैं । 


सनातन दिगम्बर जेन मतके अतिरिक्त सब अन्यमती हैं । सर्वज्ञ 
भगवान को रोग होता है, दस्त लगते हैं शोर पाहार-दवा लेते हैं,--- 
ऐसा जो मानता है वह अ्रन्यमती है-जेनमती नही । दिगम्बर सम्प्र- 
दाय मे रह कर भी जो ऐसा माने कि-व्यवह्ार करते-करते परमार्थ 
प्रगट हो जायेगा, निमित्त के भ्रवलम्बन से धर्म होगा, वह अन्यमती 
जैसा ही है । 


श्राठ वर्ष में केवलज्ञान प्राप्त करें श्र फिर करोडो-भ्ररो वर्ष 
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तक शरीर बना रहता है। श्राह र-जल श्रादि न होने पर भी शरीर 
ज्यों का त्यो रहता है,--ऐसा परमौदारिक शरीर का स्वभाव है, 
कितु उस में सन्देह कर के भगवान को आ्राहारादि मनाये तो वह 
भिथ्यादृष्टि श्रग्यमती है । सनातन सर्वेज्ञ परम्परा मे भगवान कुन्द- 
कुन्दाचार्य, वीरसेनाचायं, समन्तभद्राचाययं---इत्यादि सतो ने जैसा 
स्वरूप कहा है वही यथार्थ है । उस परम्परा से जो विपरीत मनाये 
वह कल्पित मार्ग है। 


शुभराग से संसार परिमित नहीं होना 


मुनिको श्राहार देने से मिथ्याहष्टि को ससार परिमित होता है- 
ऐसा मनाये, खरगोश श्रादि परजीवो दया पालने के घुभरागसे ससार 
परिमित होना माने सनाये तो बह कल्पित तत्त्व है। वह जैन मार्ग 
नही है। क्योकि मिथ्याहृष्टि के तो श्रततानुबधी राग-द्वेप विद्यमान 
है, उसे दया-दानादि के घुभराग से परिमित ससार (-ससारका टूटना) 
नही होता । सम्यग्दर्शन से ही ससार परिमित होता है । उसके बदले 
जो राग से ससार परिमित होना मनाता है--वह बात भिथ्या है । 
यहाँ तो कहते हैं कि वैसा मानने वाले ज॑ंनमती नही कितु श्रन्यमती 
हैं। इसप्रकार तत्त्वका यथार्थ निर्णय करना चाहिये । महाविदेह क्षेत्र 
में सनातन सत्यमार्ग चलरहा है । जैसा मार्ग वहाँ है वेसा ही यहाँ है, 
ओर जंसा यहाँ है वैसा ही वहाँ है। भरत, ऐरावत श्रौर महाविदेह 
--सर्वेत्र सनातन वोतराग मार्ग एक ही प्रकार का है। उसका जैसा 
भाव सर्वज्ञभगवान ने कहा है वैसा ही अपने को भासित होना चाहिये। 
' अपने को भाव भासन सहित प्रतीतति हो वही यथार्थ प्रतीति है । एक 
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मकवी भी मिसरनी ग्रौर फिटकरी के स्वादका भेद करके विवेक करती 
है और मिसरी का स्वाद लेने जाती है। उसमीप्रकार पचेन्द्रिय सनी 
जीवों को तत्त्वनिर्णयकी भक्ति प्राप्त हुई है, इसलिये अपने ज्ञानमे 
तत्वनिणंय करके उसका भावभासन होना चाहिये। सम्यर्दर्शनके 
लिये क्‍या उपादेय है ? क्या हेय है ?---उन सब तत्त्वोका भावभासन 
होना चाहिये । विचार तो करे किन्तु विचार करके तत्त्वका श्रवाय 
(निर्णय) होना चाहिये । भगवान ने कहा इसलिये सच्चा है--ऐसा 
मानले, किस्तु स्वयं को उसका भाव भामित न हो, तो वह प्रतीति 
यथार्थ नही है, इसलिये “भावभासन” पर मुन्यत भार दिया है । 


भावभामनपर्नक प्रतीति ही सच्ची प्रतीति है 


प्रन्‍न-यदि जिनदेव अन्यथावादी नहीं हैं, तो जैसा उनका 
उपदेश है वैसा ही श्रद्धान कर लेना चाहिये, परोक्षा किसलिये करें ? 

उत्तर--परीक्षा किये बिना ऐसा तो माना जा सकता है कि--- 
“जिनदेव ने इसप्रकार कहा है वह सत्य है,” कितु स्वयं को उसका 
भाव भासित नही हो सकता, और भाव-भासन हुए विना श्रद्धान 
निर्मल नही होता, क्योंकि---जिसकी किसी के वचतनों द्वारा प्रत्नीति 
की हो, उसकी अन्य के वचनों द्वारा अन्यथा प्रनोति भी हो सकती 
है, तो उन वचनों द्वारा की हुई प्रतोधि गक्ति-अ्रपेक्षा से अ्रप्रतीति 
समान ही है, किन्तु जिसका भावभासन हुआ हो उसे अनेक प्रकारो 
द्वारा भी अन्यथा नही माव सकता । इसलिये जो प्रतीति भावभासन 
सहित होती है वही सच्चो प्रतीति है । 


ज्ञानमे भावभासन-निर्णय-निश्चय-होंगया हो तो सारी दृष्टि 


न्ध्ण 
न्श्द् 
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बदल जाती है | कभी अन्यथा कथन करके इन्द्र भी परीक्षा करता 
हो, तथापि उसकी प्रतीति बदल नहीं सकती---उसमे अश्रडिगर रहता 
है। भावभासनके बिना भूल हुए बिना नही रहती । उसका दृष्टान्त 
देते हैं--एकबार किसी लडके को मच्छरका ज्ञान कराने के लिये 
बडा चित्र बनाकर बतलाया कि-मच्छरके ऐसे चार पर होते है, ऐसी 
सूंड होती है--इत्यादि | कुछ दिनो बाद उस गात्रमे हाथी आया, 
श्रौर उस लडके से पूछा कि यह क्या है ?--लडकेने उत्तर दिया कि 
उस दिन चित्रमें बतलाया था, वेसा ही यह मच्छर है ! देखो, भाव 
भासित हुए बिना बड़े भारी हाथी को मच्छर मान लिया । उसी प्रकार 
जिसे जीवादि तत्त्वोका भाव भासित नही हुत्ना है वह क्षरिक राग 
को जीव मान लेता है, इसलिये जीवादि तत्त्वोका भावभासन हुए 
बिना उनकी यथाथे प्रतीति नही होती । यथार्थ भावभासन सहित जो 
प्रतीति होती है वह सच्ची प्रतीति है। कोई कहे कि--पुरुष प्रमा- 
खता से वचन प्रमाण करते हैं, किन्तु पुरुषकी प्रमाणता भी स्वय 
नही होती । पहले उसके कुछ वचनोकी परीक्षा करज्लेने पर ही 
पुरुषकी प्रमाणता होती है । 


उपदेशमे अ्रनेक प्रकार के तत्त्व कहे हैं, उनमे कौन-कौनसे 
तत्त्वो की परीक्षा करना चाहिये वह श्रब कहते है । 


[ वीर स० २४७६ प्र० वैशाख शुक्ला १३ रविवार तोौ० २६-४-५३ ] 
जो जीव मिथ्यादृष्टि होने पर भी सम्यक्‍त्व सन्मुख है, सम्य- 


वत्वकी तत्परता और उद्यम है--ऐसे जीवकी बात चल रही है। वह 
जीव तत्त्वतिर्णय करने का उद्यम करता है। कुदेवादिकी मान्यता 
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तो छूट ही गई है, और सच्चे देव-गुरु-शाखको पहिचानकर उन्ही 
को मानता है, तथा उनके कहे हुए तत्त्वोका निर्णय करता है | जिन 
चपचनो मे श्रनेक प्रकार के तत्वोका उपदेश है, उनमे प्रयोजनभूत | 
तत्व कौन-कौनसे हैं, किनि-किन तत्वोको परीक्षा करके निर्णय करना 
चाहिये वह कहते है । 
परीक्षा करके हेय-ज्ञेय-उपादेय तत्चों को पहिचानना 
चाहिये। 

उपदेश मे कोई तत्व उपादेय तथा कोई तत्त्व हेय हैं, उनका 
चर्णन है। झ्रात्माकी सवर-निज्जं रा-मोक्षत्प निर्मेल पर्याय वह उपा- 
देय तत्व है, तथा मिथ्यात्वादि बंध भाव वे हेय तत्व हैं । व्यवहारमे 
सच्चे देव-गरु-शास्त्र उपादेय हैं श्र कुदेव-कुगुरु कुशास्त्र हेय हैं । 
लिशचय में अ्रपना शुद्ध आत्मा ही उपादेय है। अ्रन्य जीव-अजीव 


तत्व ज्ञेग है ।---इसप्रकार नवो तत्वो में हेय-ज्ञेव प्रौर उपादेयकी 
परीक्षा करके निर्णय करता चाहिये । 


उपदेश मे किसी तत्वका उपादेयरूप और किसी का हेयरूप 
निरूपण किया जाता है | वहाँ उन उपादेय-हेय तत्वोकी परीक्षा श्रव- 
उ्य कर लेना चाहिये, क्योकि उनमे अ्रन्यधापना होने से अ्रपता श्रहित 
होता है, भ्र्थात्‌ यदि उपादेय को हेय मानले तो भ्रहित होता है, 
भौर हेयको उपादेय मानले तो भो श्रहित होता है । 


भव, कोई पूछता है कि स्वय परीक्षा न करे, शऔर जिनवचन 
में कहे भ्रनुसार हेयको हेय तथा उपादेय को उपादेय माने तो क्या 
भ्रापत्ति है ” उसका उत्तर देते हैं । 
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उत्तर--अ्र्थका भाव भासित हुए बिना वचनों का श्रभिप्राय 
नही जाना जा सकता | स्वयं तो मानले कि में जिनवचनानुसार 
मानता है, किन्तु भावभासित हुए बिना श्रन्यथापना हो जाता है । 


तत्वका जैसा भाव है वेसी ही श्रद्धा करना वह तत्व श्रद्धान है । 
प्रयोजन भूत तत््वका जैसा स्वरूप है वैसा जाने बिना यथार्थ श्रद्धान 
नही होता | प्रयोजनभूत तत्वकी तो परीक्षा करके श्रद्धा करता है, 
झौर किन्ही सूक्ष्म तत्वोकी परीक्षा करके उन्हे कहे श्रनुसार मान 
लेता है। इस सम्बन्धमे स्वामों कार्तिक्रेयानुप्रेक्षा गाथा ३२३-३२४ मे 
कहा है कि--इसप्रकार लिशचयसे सर्व जीव, पुद्गल, धर्म, श्रधर्म, 
ग्राकाश और काल--इन छह ॒द्रव्यो को तथा उन द्रव्योकी सर्वे 
पर्यायों को सर्वेज्ञके श्रागम भ्रनुसार जो जानता है--श्रद्धान करता 
है, वह शुद्ध सम्यग्हष्टि होता है, तथा जो इसप्रकार श्रद्धान नही 
करता किन्तु उसमे णशका करता है वह सर्वज्ञके श्रागमसे प्रतिकुल 
है--प्रगट्तया मिथ्याहृष्टि है । 


प्रयोजनभूत हेय--उपादेय तस्तों की परीक्षा करके यथार्थ 
निर्णय करना चाहिये 


जो जीव ज्ञानावरणके विशिष्ट क्योपश्षम बिना तथा विशिष्ट 
गुरुके सयोग बिचा सूक्ष्म तत्त्वार्थेंको नही जान सकता वह जीव जिन 
वचनमें इसप्रकार श्रद्धान करता है कि--“जिनेन्द्रदेव ने जो सूक्ष्म 
तत्त्व कहा है वह सब में भलीर्भाति इष्ट करता हुूँ-...इसप्रकार भी 
वह श्रद्धावान होता है । 
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सामान्यतया तत्त्वोका निर्णय तो स्वयं किया है, किन्तु घिशेष 
क्षयोपशमन्नान भद्दी है, इसलिये भृद्ष्म तत्त्तो को नहीं जान सकता । 
पह सर्वज्ञकी ग्रान्ञानसार मानता है । किन्तु जो मूलभूत तत्त्वोका 
निर्णय भी न करे उसे यथार्थ प्रतीति नही होती । इसलिये यहाँ 


कहते हैं कि तत्त्वार्थका भाव अपने ज्ञानमे भाधित हुए बिना, केवली 
के वचनका यथार्थ प्रभिभ्राय समभमे नही श्राता, भौर स्वय परोक्षा 
करके जाने बिना श्रन्यथा प्रतोति हो जाती है। लोकमे भी किसी 
प्रादमी को काम के लिये मेजा हो, वहाँ वह श्रादमी अगर उसका 


भाव न समके तो कुछ के बदले कुछ कर लाता है। इसी श्राशयका 
एक हृष्टात्त है--एक सेठ ने श्रपने नौकर से कहा कि---जा, घोड़े 
को पानी दिखा ला । वहाँ सेठ के कहने का तात्पर्य तो घोड़े को पानी 
पिला लाने का था, किन्तु वह नौकर उसे नहीं समका और घोडे 
को नदी किनारे ले जाकर कहने लगा कि--देखले घोड़ा पानी -- 
इसतरह पानी दिखाकर उसने घोडे को घर लाकर बाँध दिया । घोडा 
प्यास के मारे हिंनहिनाने लगा। तब सेठ ने नौकर से पूछा क्यो 
भाई [ घोडे को पानी पिलाया या नही ? वह बोला कि---आपने तो 
पानी दिखाने के लिये कहा था, पिलाने के लिये कब कहा ?--नौकर 
का उत्तर सुनकर सेठ प्राश्चय॑मे पड गये और बोले कि--प्ररे 
सूरख ! कहने का भाव तो समझ लेता। उसीप्रकार भगवान ने कहा 
है इसलिये मान लो,--इसप्रकार परीक्षा किये बिना मान ले, किन्तु 
स्वय उसका प्रयोजन न समझे तो लाभ नहीं हो सकता । इसलिये 
हैय और उपादेय तत्त्व कौन-कौनसे है उसका बराबर निर्णाय करके 
समकना चाहिये | भगवान ने कहा है तदनुसार अपने ज्ञानमे वरावर 
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निर्णय न हो, तबतक परीक्षा करके श्रपत्ती भूलको ढूँढता है भ्रौर 
सत्यका निर्णय करता है । चाहे जमा देव-गृरु-शास्त्र को नही मान 
लेता । 


जिन वचन श्रौर अ्रपती परीक्षा-इन दोनो की समानता हो, 
तो जानना कि सत्यको परीक्षा हुई है। जबतक वसा न हो तबतक 
जिसप्रकार कोई हिसाव करता हो श्ौर रकम वरावर न भिले तो 
श्रपनी भूलको दहूँढता ही रहता है, उसोप्रकार यह भी अपतो परीक्षा 
मे विचार करता रहता है । तथा जो ज्ञ यतत्त्व है उसकी भी परोक्षा 
हो सके तो करता है, नही तो श्रनुमान लगाता है कि--जिसमे हेय- 
उपादेय तत्त्व ही श्रन्यथा नही कहे वह जशेयतत्त्व श्रन्यथा किसलिये 
कहेगा ? जिम्तप्रकार कोई प्रयोजनभूत कार्योमि भू 5 नही बोलता हो, 
तो श्रप्रयोजनभूत कार्य मे किसलिये भू ठ बोलेगा ? इसलिये ज्ञेयतत्त्वो 
का स्वरूप परीक्षा द्वारा तथा श्राज्ञा द्वारा भी जानना । 


जेन शासनमे जीवादि तत्त्व, सर्वश्देव-गुरु-शास्त्र श्रादि का 
मुख्यतया निरूपण किया है। उसका तो हेतुसे-युक्तिसे-भ्रनुमानसे 
निणुंय हो सकता है, उन्हे तो परीक्षा करके पहिचानना चाहिये । 
तथा त्िलोक, ग्रुणस्थान, मार्यणास्थात और पुराणकी कथाश्रो को 
श्राज्ञनुसार समझ लेना चाहिये । समस्त सुक्ष्मतत्त्वोकी परीक्षा न हो 
सके वहां सर्वज्ञकी श्राज्ञाका बहुमान करके मान लेना चाहिये । 


लोग प्रश्न करते हैं कि भगवान ने ऐसा क्यो नहीं कहा जो 
हमारी समभझमे झ्ाता ? तो यहाँ कहते हैं कि--भगवान ने शौर 
मुत्ियो ने तो वही कहा है जो समझ में श्राये, किन्तु तुझे परीक्षा 
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करने की दरकार नहीं है । हेतु-युक्ति श्रादि द्वारा निर्णय करते में तू 
उपयोग नहीं लगाता, इसलिये तेरी समभमे नही श्राता । हेतु-युक्ति 
श्रादि दवारा वसा ही कथन फिया है जो समभामें आजाये । जो सम- 
भने का प्रयास करे उसकी समभमें आता है । 


अवश्य जानने योग्य तत्त 


जीवादि द्रव्यों तथा तत्त्वो को जानना चाहिये । त्यागने पोग्य 
मिथ्यात्व-रागादि तथा ग्रहण करते योग्य सम्पन्दर्शना दिक का स्वरूप 
नराबर जानना श्लौर निमित्त नैमित्तिकादिक को यथावत्‌ समभनता 
चाहिये। इत्यादिकमें उपादान-निमित्त, उपादान-उपादेय भ्रादि जानना । 
चिद्विलास में कहा है कि-जो कारण कार्य को यथार्थ रूप से जानता 
हो उसने सब जान लिया | श्री समयसार में निमित्त को हेय तत्त्व 
कहा है । यह सर्वे तत्त्व मोक्षमार्ग में प्रवृत्ति के लिये श्रवश्य जानने 
योग्य हैं। इसलिये उन्हे तो बरावर हेतु-युक्ति, प्रमाण नय द्वारा जानना 
चाहिये । तथा बदि विशेष क्षयोपञ्षम हो तो निर्देश-स्वामित्व द्वारा 
तथा सतृ-सस्यादि द्वारा उन तत्त्वो के विशेष भी जानना चाहिये, 
अर्थात्‌ जैसी बुद्धि हो और जेसा निमित्त बने तदनुसार सामानन्‍्य- 
विशेषरूप उन तत्वों को पहिचानना चाहिये ।-इसप्रकार यहाँ द्वव्या- 
नुयोग को प्रधान कहा है | पुनरच, उन तत्त्वों को विशेष जानने के 
लिये उपकारी गुणस्थान-मार्गेणास्थान श्रादि जानना । यह करणानु- 
योग जानने को कहा, तथा पुराण!दि ( प्रथमानुयोग ), ब्रतादि क्रिया 
को ( चरणानुयोग को ), भी जानना चाहिये, तथा जहाँ समझ 
में न श्राये वहाँ श्राज्ञानुतार जानना । 
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इसप्रकार उन्हे जानने के लिये विचार-शास्त्र स्वाध्याय-श्रवण- 
अभ्यासादि करता है। अपना कार्य-सम्यग्दशेन प्रगट करने का जिसे 
प्रत्यन्त ह्षं-उल्लास है, प्रमाद नही है, वह श्रतरग प्रीति पूर्वक उसका 
साधन करते हुये जबतक तत्त्वश्रद्धान-श्रतरग प्रतीति न हो, तब तक 
उसोके श्रभ्पास मे प्रवृत्त रहता है । 


[ वीर स० २४७६ प्र० बैशाख शुक्ला १४ सोमवार ता० २७-४-५३ _] 


सम्यक्त्वसन्मुख जीव का उत्साह पूर्वक प्रयत्न 


जो जीव सम्यक्त्वसन्मुख हुआ है, उसे श्रतर में अपना सम्य- 
ग्दशंनरूपी कार्य करने का महान हप॑ है, इसलिये उत्साह पूवेक प्रयत्न 
करता है किन्तु प्रमाद नही करता । तत्त्वविचार का उद्यम करता है, 
झौर वह उद्यम करते-करते मात्र अपने आत्मा मे ही “यह में हु--- 
ऐसी श्रह बुद्धि हो तब सम्पक्दृष्टि होता है। जैसे-शरीर मे श्रहबुद्धि 
है कि “यह मे हैँ” उसी प्रकार चैतन्य स्वरूप श्रात्मा में श्रनुभव 
पूर्वक भ्रहबुद्धि हो तभी सम्यग्दर्शन होता है । चौथे गुरास्थान से ही 
छुद्ध परिणति प्रारम्भ हो जातो है। शुद्ध उपयोग चौथे गुणस्थान ह 
में श्रल्पषकाल तक ही रहता है। उस समय बुद्धि पूर्वक कपाय 
नही है । शुद्धोपयोग होने पर भी श्रभी बुद्धि पूर्वक राग भी है, 
स्वेथा वीतरागता नही हो गई है । स्वभाव सन्म्रुख ही उपयोग है 
वहाँ बुद्धि पूर्वक राग नही है। अन्तर मे श्रनुभूति पुर्वंक वेदन हो 
गया है कि-मे तो ज्ञानसूर्ति भ्रात्मा ही हूँ ।-इसका नाम सम्यरददोन है । 
जब तक ऐसा श्रनुभव न हो तबतक तत्त्वविचार का उद्यम करता ही 
रहता है। भ्रपने भावो को बराबर जानता है । मै ज्ञानानन्द आत्मा 
हैं, भात्मा के श्राश्नय से सम्यर्दशंनादि हो वे मुझे हितरूप है--इस- 
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प्रकार प्रनुभूतिपृर्वक स्वसवेदनप्रत्यक्ष ज्ञान से जाने तभी सम्य- 
कहष्टि है। निविकल्प पश्रतुभव में मति-शभ्रुतज्ञान भी स्वानुभव प्रत्यक्ष 
है | ऐसे ज्ञान से भ्रात्मा के स्वभाव को ही अपने रूप जाने वह जीव॑ 
सम्यन्दष्टि है। जो मम्पदत्वसन्मुख जीव वैसा श्रभ्यास करता है. 
वह अ्रल्पकाल में ही सम्यर्दर्शन प्राप्त करता है, इसी भव मे प्राप्त 
करता है, श्रथवा इस भव के सस्कार लेकर जहां जाये वहाँ प्राप्त करता 
है । तियंग्व मे भी कोई जीव पूर्व सस्कारो के वल से निमित्त बिना 
भी सम्यवत्व प्राप्त कर लेता है। अ्रतर में स्व सन्मुख होने का भ्र- 
भ्यास फरते-करते मिथ्यात्व का रस एकदम कम होता जाता है, 
श्रौर ऐसा श्र+पास करते-क रते स्वरूप सन्मुख होने पर मिथ्यात्व का 
प्रभाव हो जाता है। यहाँ उद्यम करे और सामने कर्मोका रस 
(-प्रनुभाग ) दूर न हो ऐसा नही हो सकता । यहाँ सम्यकत्व हुआ वहां 
सामने मिथ्यात्व कर्मों का श्रभाव होता ही जाता है,-ऐसा निमित्त 
नैमित्तिक सबध है । तथापि कोई किसी का कर्ता नही है। भ्रतर में 
स्वरूप सनन्‍्मुख होने का उद्यम करना ही सम्बकत्व का मूल कारण है, 
तथा देव-प्ुरु श्रादि वाह्य निमित्त हैं। किसी जीव को वर्तमान मे वेसे 
निमित्त न भी हो तथापि पूर्व सस्कारो के बल से सम्यक्त्व को प्राप्त हो 
जाता है। पुर्वंकाल में उसे देशनालब्धि तो श्रवश्य प्राप्त होना ही चाहिये 
यह तो नियम है। तत्त्वविचार करके यथार्थ तत्त्वनिर्णय का उद्यम 
न करे तो वह जीव सम्यवत्व का भ्रधिकारी नही है । 


तचविचार होते ही सम्यक्त्व का अधिकारी 


देखो, तत्व विचार की महिमा ! तत्त्व विचार रहित देवादिक 
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की प्रतीति करे, अनेक शाख्रोका भ्रम्यास करे, तथा व्रत-तपश्च रणादि 
करे तथापि उसे सम्यक्त्व होने का श्रधिकार नही है श्रौर तत्त्वविचार 
वाला उनके बिना भी सम्यक्त्वका श्रधिकारी होता है । पुनश्च, किसी 
जीवको तत्त्वविचार होनेसे पूर्व किसी कारणवश देवादिककी प्रतीति - 
होती है, तथा ब्रत-तप भ्रगीकार करता है भौर फिर तत्त्वविचार 
करता है, किन्तु सम्यक्त्व का अश्रधिकारी तो तत्त्वविचार होनेपर ही 
होता है । 


भ्रनादि मिथ्याहृष्टि को पहले एक बार ज्ञानी के पास से सीधी 
देशनालवब्धि तो श्रवश्य प्राप्त होती ही है, फिर भले ही पूर्व भवमे 
देशनालब्धि प्राप्त की हो और उसके सस्कार से वर्तेमानमे सम्यक- 
दर्शन प्राप्त कर ले | वहाँ उसे निसर्गंज कहा जाता है, कितु निसर्गज 
का श्रर्थ ऐसा नही है कि ज्ञानी की देशना बिना सम्यक्त्व होगया । 
निसर्गज सम्यक्त्व वाले को भी एक बार पूर्वकालमे ज्ञानीके पाससे 
देशनालब्धि तो श्रवश्य प्राप्त हुई ही होती है | यहाँ तो कहना है कि- 
तत्वविचारके श्रभ्याससे जीव सम्यक्दर्शन प्राप्त करता है। सम्य- 
ग्दर्शन के लिये मुल तो, तत्वविचारका उद्यम ही है । जिसे तत्त्व का 
विचार नही है और देव-गुरु श्रादि की प्रतीति करता है, श्रगेक 
शाल्षोका भ्रभ्यास करता है, त्रत-तपादि करता है, तथापि वह जीव 
सम्यवत्व सन्मुख नही है, इसलिये तत्त्वविचार की मुख्यता है । 


चैतन्य की निर्विकल्प अनुभूति ही सम्यग्दर्शन है। 


प्रथम स्वरूप सन्‍्मुख होकर निविकल्प श्रनुभूति हो--झ्रानन्दका 
. वैदन हो तभी यथाथें सम्यन्दशंन हुआ कहलाता है, उसके बिना 
कह 
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यथाय॑ प्रतीति नही कहलाती । अनुभूति से पूर्व तत्वविचार करके 
हृंढ नि्ंय करना चाहिये, निर्णय में ही जिसकी भूल हो उसे यथार्थ 
अनुभूति कहाँ से होगी ? नही हो सकती । भात्र विकल्पसे तत्त्व- 
विचार करता रहे तो वह्‌ जीव भी सम्यकक्‍त्द को प्राप्त नही होता । 
ग्तरमें चंतन्‍्य स्वभात्र की महिमा करके उसकी निविकल्प श्रनुभूति 
करना ही सम्पग्दशंन है । 


सम्यक्त्द के साथ देव-गुरु आदि की प्रतीति का नियम है। 


पुनशइच, किसी को तत्त्वविचार होने पर भी तत्त्व प्रतोति न होने 
से सम्यवत्व तो नही हुझा, कितु मात्र व्यवहार धर्म को प्रतीति--- 
रुचि हो जानेसे वह देवादिककी प्रतीति करता है श्रथवा ब्रत-तपको 
श्रगीकार करता है । तथा किसी को देवादिक की प्रतीति और सम्य- 
बत्व एक साथ होते हैं। तथा ब्रत-तप सम्यक्त्व के साथ हो या न भी 
हो, कितु देवादिक की प्रतोतिका तो नियम है। उसके बिना सम्यवत्व 
नही होता | ब्रत्तादिक होने का नियम नही है । श्रगैक जीव तो पहले 
सम्यक्त्व होनेके पश्चात्‌ ही न्रतादिक धारण करते हैं, तथा किसी 
को एक साथ भी हो जते हैं । 


निर्मित्त की अपेक्षासे श्रभीतक तत्त्वविचार की मुख्यतासे कथन 
किया । अब अतरग में उत्तरनेके लिये तत्त्वविचार की प्रधानता को 
भी उडाते हैं । 


किसो को तत्त्वविचार होने पर भो तत्त्वप्रतीति न होने से सम्य- 
क्त्व तो नही हुझ्ना किन्तु मात्र व्यवहारघर्म की प्रतीत्ति-रुचि हो जाने 
से वह देवादिक की प्रत्तीति और क्नत-तप को शभ्रगीकार करता है । 
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तत्त्व प्रतीति-अंतरग श्रनुभूति नही की, ज्ञायक सन्मुख नही हुआ तो 
उसे तत्त्व विचार द्वारा व्यवहार धर्म की रुचि रह जाती है, किन्तु 
वरतुम्वभाव को प्राप्त नही होता । इसलिये ज्ञायक सन्मुख अनुभूति 
ही प्रधान है, वही सम्यक्त्व है । 

पुनशच, किसी को देवादिक की प्रतीति श्रौर सम्यक्त्व एक साथ 
होते हैं। पहले कहा है कि देवादिक की प्रतीति करता है श्लौर फिर 
सम्यक्त्व होता है, श्रथवा नही भी होता । यहाँ कहा है कि देवादिक 
की प्रतीति हुई वहाँ भ्रतरंग ज्ञायक स्वभाव की दृष्टि की, इसलिये 
दोनो एक साथ होते है । तथा सम्यक्त्व के साथ ही किसी को वृत- 
तपादि होते है, किसी को नही भी होते, किन्तु सम्यक्त्व के समय देव- 
ग्ुरुशासत्र की प्रतीति तो नियमरूप होती है । सच्चे देवादिक की 
प्रतीति के बिना तो सम्यक्त्व नही हो-सकता । हाँ, सच्चे देवादिक की 
प्रतीति हो, किन्तु अतरग तत्त्व की श्रनुभूति न करे तो सम्यकत्व 
नही हो सकता । श्रभेक जीव तो सम्यक्त्व होने के पश्चात्‌ वृतादि 
अगीकार करते हैं, किन्‍्ही के एक साथ भी होते हैं । 

इसप्रकार तत्त्वविचार वाला सम्यक्त्वका श्रविकारी है, किन्तु 
उसे सम्पक्त्व हो ही जाये-ऐसा नियम नही है। श्रात्मसन्मुख परि- 
णाम न करे तो सम्यक्त्व नही होता, क्योकि सम्यकत्व होने से पूर्व 
पाँच लब्धि का होना कहा है। सम्यक्त्व होते समय शुद्धोपयोग- 
निविकल्प ध्यान होता है | वहाँ बुद्धिपृवंक के विकल्प छूट जाते है, 
श्रतीन्द्रिय आनन्द का वेदन होता है । 

पाँच लब्धियों का स्वरूप 

क्षयोपशमलब्धि, विशुद्धिलव्धि, देशनालब्धि, प्रायोग्यलब्धि, श्रौर 

करणलव्धि-यह पाँच लब्धियाँ सम्यकक्‍्त्व होने से पुर्व होती हैं । ः 
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(१) तयोपशमलब्धि;--जिसके होने से तत्त्वविचार हो 
सक्रे---ऐसा ज्ञानावग्णादि कर्मो का क्षयोपशम हो, अर्थात्‌ उदयकाल 
को प्राप्त सर्वधाति स्पर्व को के निपेको के उदय का अभाव वह क्षय 
है, तथा भविष्यकाल में उदय प्राने योग्य कर्मो का सत्ता रूप से रहना 
वह उपचम है । ऐसी देशघातो स्पर्धकों के उदय सहित कर्मों की 
अवम्था का नामक्षयोपशम है, श्रो र-ऐसे ज्ञान की प्राप्ति वह क्षयोप- 
घम लव्धि है । 


(२) विशुद्धिलब्धिः--मोहकी मदता श्रर्थात्‌ मदकपायरूप 
भाव हो कि जिनसे तत्त्वविचार हो सके वह विशुद्धिलव्धि है । 


(३) देशनालब्धिः---श्री जिनेन्द्रदेव द्वारा उपदेशित तत्त्वो 
की घारणा होना, उनका विचार होना वह देशनालव्धि है । नरकादि 
में जहाँ उपदेश का निमित्त न हो वहां वह पूर्व सस्कारो से होती है। 
यहाँ “उपदेश” कहा है । कोई उपदेश के बिना मात्र शासत्र पढकर 
देशनालब्वि प्राप्त कर सके-ऐसा नही हो सकता । उपदेशित तत्त्वो 
का वरावर श्रवण, ग्रहण पूर्वक पक्की घारणा होना चाहिये । 


(४) प्रायोग्यलब्धि।---ऋर्मों की पूर्व सत्ता घटकर श्रत कोडा- 
कोडी सागर प्रमाण रह जाये तथा नवीन बध भी श्रत कोडा-कोडी 
सागर प्रमाण के सस्यात्तवें भागमात्र हो, वह भी उस लब्धिकाल से 
लेकर क्रमशः घटता ही जाये और कुछ पाप प्रकृत्तियोका वध क्रमश 
मिटता जाये,---इत्यादि योग्य श्रवस्था होनैका नाम प्रायोग्यलब्धि है। 
यह चारो लब्धियाँ भव्य और पअभव्य दोनोके होती हैं। यह चारो 
लब्पियाँ होनेके पश्चात्‌ सम्यक्त्व हो तो हो, और न हो तो न भी 
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हो--ऐसा श्री लब्धिसार मे कहा है, इसलिये उस तत्त्वविचारवाले 
को भी सम्यकत्व होनेका नियम नही है | जेसे---किसी को हितशिक्षा 
दी, उसे जानकर वह॒विचार करे कि--यह जो शिक्षा दी है वह 
किस प्रकार है ” फिर विचार करने से उसे “ऐसी ही है ---इस- 
प्रकार उस शिक्षा की प्रतीति होजाती है, भ्रथवा श्रन्यथा विचार 
होता है, तथा श्रन्य विचारमे लीन होकर उस शिक्षाका निर्धार न करे 
तो उसे प्रतीति नही भी होती । उसी प्रकार श्री ग्रुरुने तत्त्व उपदेश 
दिया, उसे जानकर विचार करे कि--यह जो उपदेश दिया वह किस 
प्रकार है ” फिर विचार करने से उसे “ऐसा ही है”---ऐसी प्रतीति 
हो जाती है, श्रथवा श्रन्यथा विचार'होता है, तथा श्रन्य विचारमे 
लीन होकर उस उपदेश का निर्धार न करे तो प्रतीति नही भी होती। 
कितु उसका उद्यम तो मात्र तत्त्वविचार करने का ही है । 


प्रथम चार लब्धियाँ तो मिथ्याहृष्टि भव्य-श्रभव्य दोनो जीवोको 
होती हैं, किन्तु सम्यक्त्व होनेपर तो यह चार लब्धियाँ अवश्य होती 
ही हैं। पांचवी करणलब्धि होनेपर तुरन्त सम्पकक्‍्त्व भ्रवश्य प्रगट 
होता है इसलिये तत्त्व विचारवाले को सम्यकत्व होने का नियम नही 
है । जेसे--किसीने किसी को हित शिक्षा दी हो, उप्ते जानकर वह 
विचार करे कि--यह जो शिक्षा दी है वह किस प्रकार है ? फिर 
विचार करने पर “ऐसी ही है”---इसप्रकार उस शिक्षा की प्रतीति 
हो जाये । 


श्रथवा अ्रन्यथा विचार हो जाये या अन्य विचार में लग जाये 
भ्रौर उस शिक्षा का निर्धार न करे, तो प्रतीति नही होती । उसी- 
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प्रकार श्री मुसुने उपदेश दिया हो, वहाँ पहले विचार करे भौर फिर 
अ्रन्यधा विचारमे लग जाये, भ्रथवा विशेष विचार करके निर्धार न 
फरे तो भअन्तरग प्रतीति नही होती । 


परचटी घारणलब्धि होने पर सम्यग्द्शंत श्रवध्य होता है,-- 
उसका झवब वर्णन मरेगे । 


[ वीर म० २४७६ प्र० बैधास शुक्ला १५ बुधवार २६-४-५३ _] 


यह सम्पदत्वसन्मुख जीवका वर्शान चल रहा है। तत्त्वविचार 
का उद्यम फरनेमे जीोवको सम्यग्दर्गन होता है, तव पहले पाँच 
लब्धियाँ होती हैं। उनमें पहली चार लब्धियाँ तो प्रत्येक जीवको हो 
सकती हैं, किन्तु पांचवी जो करणलब्धि है वह होने पर जीवको 
प्रतमु हतें में श्रवश्य ही सम्पत॒त्व होता है। उस करणलब्धि का यह्‌ 
वर्णन हो रहा है । 


(४) करणलब्धिः---पचिवी करणलब्धि होनैपर सम्यवत्व 
भ्वश्य होता ही है--ऐसा निपम है, किन्तु वह करणलब्धि तो उत्ती 
जीवके होती है जिसके पूर्व कथित चार लब्धियाँ हुई हो भौर श्रत- 
मुहता के पश्चात्‌ सम्यकत्व होना हो । उस करणलब्धिवाले जीवके 
बुद्धिपूवक तो इतना ही उद्यम होता है कि-उपयोग को तत्त्वविचार 
में तद्रप होकर लगाता है श्रौर उससे प्रति समय उसके परिणाम 
निर्मल होते जाते हैं। जंसे--किसी को शिक्षा का विचार ऐसा निर्मल 
होने लगा कि जिससे उसे तुरन्त ही शिक्षा की प्रतीति हो जायेगी । 
उसी प्रकार तत्त्व उपदेशका विचार ऐसा निर्मल होने लगा कि जिससे 
उसे उसका श्रद्धान हो जायेगा । श्ौर उन परिणामों का तारतम्य 
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केवलज्ञान द्वारा देखा, उसीके द्वारा करणानुयोग मे उसका मिरूपणा 
किया है । उस करणलब्धि के तीन भेद है--श्रध'करण, अ्रपुवंकरण 
श्रौर अनिवृत्तिकरण । उसका विशेष विवरण तो श्री लव्वित्तार 
शास्त्रमे किया है, उससे जानना । 


अ्रतरमे चेतन्य स्वभाव सन्पुख परिणाम होने पर भीतर कोई 
सुक्ष्म परिणाम हो जाते हैं वे केवलीगम्य हैं । “मै श्रध:करण करूँ, 
भ्रनिवृत्तिकरण करूँ ”,--ऐसा लक्ष नही होता, किन्तु श्रन्तरमे चैतन्य 
सम्मुख तत्त्वविचार का उल्लैम करने पर वैसे श्रध करणादिके परि- 
णाम हो जाते है, वे श्रपनेकी बुद्धिगम्य नही हैं । 

भ्रध्यात्मदृष्टि से श्रात्मसन्मुख परिणाम हुए है, भौर श्रागमहृष्टि 
से तीन करण के परिणाम हुए हैं--ऐसा कहा जाता है। जीव को 
विशुद्ध परिणामों का निरमित्त होने पर कर्मोक्रा वेसा परिणमन हो 
जाता है, किन्तु जीवका उद्यम तो अपने स्वभाव-सन्मुख परिणाम 
का हीहै। 


सम्यग्दशंन प्राप्त करनेके पश्चात्‌ फिर कोई जीव विपरीत अभि- 
प्राय द्वारा म्रष्ट होकर ससारमे परिभ्रमण करता है । मिथ्यात्व करमे 
के उदयमे युक्त होने से सम्यक्त्वका श्रभाव हो जाता है श्लोर मिथ्या- 
त्वकमंका श्रभाव होने पर सम्यक्त्व हो जाता है--ऐसा कहा है वह 
निर्मित्तते कथन है। जिस समय यहाँ जीवके परिणाम र्वभाव- 
सन्‍्मुख होते हैं, श्रोर सम्यक्त्व होता है, उस समय सामने मिथ्यात्व 
कर्मोका उदय नही होता--ऐसा जानना । 


परिणामों की विचित्रता 
देखो, परिणामोकी विचित्रता ! कोई जीव तो ग्यारहवे ग्रुण- 
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स्थानमे यथात्यात चारित्र प्राप्त करके फिर मिथ्याहष्टि होकर 
किचित्‌ च्यून श्र्ध पुद्गल परावतंन काल तक ससारमें भटकत्ता है, 
झौर कोई जीव नित्य निगोदमे से निकलकर मनृष्य होकर आाठ वर्ष 
की श्रायु मे मिथ्यात्वसे छुटकर अ्रतमु हुत॑ मे के्रलज्ञान प्राप्त करता 
है ।--ऐसा जानकर अपने परिणासोंको विगाड़ने का भय रखना 
तथा सुधारने का उपाय करना चाहिये। 


अनादि लिगोद में से निकलकर मनुष्य होता है और श्राठ 
वर्षमें सम्यक्त्व प्राप्त करके अतम्‌ हूतं मे ही केवलशान प्राप्त कर लेता 
है, भ्रौर कोई जीव ग्यारहवें गुणस्थानसे गिरकर फिर निगोदमे 
जाता है। उसमे जीवके परिणामोकी ही विचित्रता है, किसी भ्रन्यके 
कारण बसा नही होता । किसी जीवने निगोद और सिद्धपर्यायके 
बीच मनुष्यका एक ही भव किया---श्राठ वर्ष पहले निगोदमे और 
आठ वर्ष बाद केवली ! और दूसरा कोई जीव ग्यारहवें ग्रणस्थानसे 
गिरकर फिर निगोदमे --ऐसा जानकर स्वय भ्रपने परिणाम सुधारने 
का उपाय करना, सावधान-होकर स्वसन्पुखतासे उद्यम रखना चा- 
हिये । स्वय अपने परिणामों को बिगाडने का भय और सुधारनेका 
उच्यम रखना चाहिये । 

पुनइच, उस सादि मिथ्याहृष्टिको यदि कुछ काल भिथ्यात्यका 
उदय रहे तो वाह्य जैनपना नष्ट नही होता, तत्त्वोका श्रश्द्धान प्रगट 
नही होता तथा विचार किये बिना या श्रल्प विचारसे ही उसे पुन 
सम्यक्त्वकी प्राप्ति हो जाती है, तथा यदि श्रधिक काल तक उसे 
मिथ्यात्वका उदय रहे तो ज॑सी अश्रवादि मिथ्याहष्टिकी दशा होती है 
बसी ही दशा उसकी हो जाती है। ग्रहीत्व मिथ्यात्वको भी वह ग्रहण 
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करता है; तथा निगोदादिक मे भी भटकता है, उसका कोई प्रमार 
नही है । 


पुनश्च, कोई जीव सम्यक्‍त्व से भ्रष्ट होकर सासादनी होता है 
तो वहाँ जघन्य एकसमय तथा उत्कृष्ट छह श्रावली प्रमाण काल 
रहता है | उसके परिणामोकी दशा वचन द्वारा नही कही जा सकती । 
यहाँ सृक्ष्मकालमात्र किसी जातिके केवलीगम्य परिणाम होते हैं वहां 
भ्रमन्‍्तानुबन्धीका उदय होता है, किन्तु मिथ्यात्वका उदय नही 
होता । उसका स्वरूप ग्रागम प्रमाणमे जानना । 


पुनइच, कोई जीव सम्यक्त्वसे भ्रष्ट होकर मिश्र ग्रुणस्थानकों 
प्राप्त होता है। वहाँ उसे मिश्रमोहनीयका उदय होता है। उसका 
काल मध्य श्रन्तमु हुते मात्र है। उसका काल भी श्रल्प है इसलिये 
उसके परिणाम भी केवलजश्ञानगम्य है| यहाँ इतना भासित होता है 
कि--जैसे किसी को शिक्षा दी, उसे वह कुछ सत्य तथा कुछ अ्रसत्य 
एक ही कालमे मानता है, उसीधप्रकार इसे भी तत्त्वका श्रद्धान- 
प्रश्नद्धान एक ही कालमे होता है, वह मिश्रदशा है । 


सम्यर्दर्शनसे श्रष्ट होकर जो जीव भ्रज्ञानी होकर निगोदमे गया 
है, उसकी दशा भी श्रनादि श्रज्ञानी की भाँति हो जाती है। हाँ, 
उसे ससार परिमित हो गया है, किन्तु वर्तमानसे त्तो उसे मिथ्याज्ञान 
ही है । सम्यकत्व प्राप्त करके फिर भ्रष्ट हुआ उसके ज्ञानको “मिथ्या- 
ज्ञान” न कहा जाये-ऐसा नही है । सम्य्दर्शन प्राप्त करनेवाले की 
हृष्टि तो स्वभावसन्मुख ही है, उस्के समय-समय के सूक्ष्मपरिणामों 
को छद्मस्थ नही पकड सकता । 
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तोमरा मिश्रगुणस्थान है, किन्तु वहाँ मिश्रका प्र्थ ऐसा नहीं है 
कि सच्चे देव-ग्रुरुकों माने शोर कुदेव-कुग्रढ को भी माने । कुदेव- 
कुगुझुकों मानता है वह तो प्रत्यक्ष भिथ्यादृष्टि है । 


प्रध्न---"हमारे तो जिनदेव तथा श्रन्यदेव सभी वदन करने 
योग्य हैं/-.दत्यादि मिश्रथ्नद्वानकों सिश्रगुणस्थान कहते हैं ? 


उत्तर--नही, बह तो प्रत्यक्षे मिथ्यात्वदणा है। व्यवहाररूप 
देवादिकका श्रद्धान होने पर भी मिथ्यात्व रहता है, तव फिर यह तो 
देव-उदेवका कोई निणय ही नही है, इसलिये इसके तो प्रगट घिनय 
मिथ्यात्व है--ऐसा मानना । 


सच्चे देव-प्रक्रो माने, तथापि अत्तरमें श्रात्माकी लिविकल्प 
श्रद्धा न हो तो वह मिथ्यादुष्टि ही रहता है, उसे भी मिश्नगुणस्थान 
नही कहते, तव फिर जिसे श्रभी सच्चे सर्वज्ञदेव श्रौर कुदेव का 
विवेक नही है । और सबको समान मानता है वह तो विनयमिथ्या- 
दृष्टि है । उसके मिश्रगुशस्थान नही है, किन्तु स्पष्ट पहला मिथ्यात्व- 
गुगस्थान है । 


--इमप्रकार सम्यवत्व सन्मुख मिथ्यादृष्टियोका कथन किया, 
तथा प्रसगोपात श्रन्य कथन भी किया । इसप्रकार जैन मता- 
बलम्धी मिथ्याहष्टियों के स्‍्वहूप का निरूपणा किया। यहाँ नाना- 
प्रकार के मिथ्याहट्टियो का कथन किया है, उसका प्रयोजन इतना ही 
जानना कि-उन प्रकारों को समभाकर अपने में वैसा कोई दोष हो, 
तो उसे दूर करके सम्यकश्रद्धान युक्त होना, किन्तु श्रन्य के ऐसे दोप 
देखकर कपायी तही बनना चाहिये, वयोकि भपना भला-ब्ुरा तो अ्रपने 


४४२ मोक्षमार्ग प्रकाशक की किरण 


परिणामों से होता है । यदि श्रन्य को रुचिवान देखे तो उसे उपदेश 
देकर उसका भी भला करना । 

जड-चेतन के परिणाम प्रतिसमय स्वय अपने से क्रमबद्ध होते 
हैः--ऐसा वस्तुस्वरूप सर्वज्ञ के अश्रतिरिक्त श्रन्‍्य मत्ो में कहाँ है ?- 
कही नही है। श्रात्मा का ज्ञायक-स्वभाव है स्वयं शायक है, एकद्रव्य 
दूसरे पदार्थ का भी कार्य कर सकते नहो, प्रत्येक जड़-चेतन के प्रति 
समयके परिणाम सदा स्वतत्र होते हैं ।--ऐसी यथार्थ वस्तुस्थिति 
दिगम्बर जैनमत मे ही है । 

मिथ्याहृष्टि जीवो का कथन किया है उसे समभकर अपने मे वैसा 
कोई दोष हो तो उसे दूर करने के लिये वह वर्णांत किया है । 
श्रात्महित के लिये स्वयं अपना विचार कर शआ्लात्माकी रुचि करके 
भिध्यात्व टालकर सम्यक्त्वका उद्यम करना वह प्रयोजन है । 

संसार का मूल मिथ्यात्त है 

अपने परिणामों को सुधारने का उपाय करना योग्य है, इस- 
लिये स्वंप्रकार के मिथ्यात्व भाव छोडकर सम्यग्हृष्टि होना योग्य है, 
क्योकि ससार का मूल भिथ्यात्व है। मिथ्यात्व के समान दूसरा 
कोई पाप नही है । एक भिथ्यात्व और उसके साथ अ्रनतानुबधी का 
भ्रभाव होने पर इकतालीस कर्म प्रकृतियों का बध तो मिट ही जाता 
है, तथा कर्मों की भ्रत. कोड़ा कोडी सागर की स्थिति रह जाती है 
ओर अनुभाग भी श्रल्प रह जाता है। झल्पकाल मे ही वह मोक्षपद 
भाष्त करता है, कितु मिथ्यात्व का सदभाव रहने से श्रन्य श्रनेक 
उपाय करने पर भी मोक्ष नही होता । इसलिये हरएक प्रयत्न द्वारा 
भो सर्वे प्रकार से उस मिथ्यात्व का नाश करना योग्य है । 
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कर्मादि पर के कारण जीव के परिणाम बिगडते-सुधरते नही हैं, 
कितु अपने ही उद्यम से विगाड-सुघार-होता है, इसलिये ऐसा उपदेश 
है कि श्रपने परिणामों को सुधारने का उद्यम करना योग्य है । 


इसलिये सर्व प्रकार के मिथ्याभाव छोडकर रवभावसन्मुख होना 
योग्य है । सम्यग्दशेन ही परम हितका उपाय है । सम्यक्दर्शनके विना 
घुभभाव करे तो भी कल्याण नहीं है, क्योंकि ससार का मूल 
मिथ्यात्व है । मिथ्यात्व के समान श्रन्य कोई पाप नही हैं । 
सम्पग्दर्शन होने से मिथ्यात्व श्रौर अनन्तानुवन्धी का श्रभाव 
हुआ तथा जीवकी इतनो शुद्ध परिणति हुई कि उस जीव को 
४१ कम प्रकतियों का वध तो होता ही नही, भौर पुर्वेकर्म की स्थिति 
भ्रन्त कोडा-कोडी सागर ही रहती है, तथा घातिकर्म श्रादिमे श्रनु भाग 
भी अल्प ही रह जाता है । देखो, यह सम्यग्दशन का प्रताप ! सम्य- 
ग्दशंन होने पर भ्रवश्य ही अ्रल्पकालमे मोक्षपद प्राप्त करता दै भ्रोर 
मिथ्यात्ववाले जीवको चाहे जितने उपाय करने पर भी मोक्ष नही 
होता । इसलिये हर किसी प्रयत्न द्वारा सर्वे प्रकारसे उस मिथ्यात्वका 
नाग करके सम्यग्दर्शन प्रगट करता योग्य है--इस उपायसे जीवका 
कल्याण होता है ॥ 

--इसप्रकार श्री “मोक्षमार्ग प्रकाशक” की किरणों में जेनमता- 
वलवबी मिथ्याहष्ठियो का निरूपणा करनेवाला सातवाँ भ्रधिकार 
समाप्त हुआ | 


के समात & 


शुद्धि पत्र 








पृ० पक्ति अशुद्धि शुद्धि 
शे८ १६ सबंध सम्बन्ध 
प० ३ त्रिकाल हूं; त्रिकाल भिन्न हूं; 
प््ष झतिम नगवान भगवान 
७७ है स्वबोध स्वस्बोध 
७७ प्‌ सयपें सबपें 
१०४ २ झार शोर 
११६ ४ व्यवह्‌ व्यवहार 
११६ २० स्वर स्व 
१४५. ४ ब्रह्मचर्य ब्रह्मचय 
१५४ २० भाजनादि भोजनादि 
१५५ १० झात्मा ध्ामा 
१५५ श्रतिम भ्राव ब्रात्ममान 
१५६ प्रतिम कम कर्म 
१८३ भर अशानी श्रश्ानी 
१८७ १७ सवेदन सवेदन 
२०५ € भ्रास्माकी श्रात्माकी 
२०७ भर जजीव जीव 
२५८ ५ सवेगादि सवेगादि 
२६४ 4 सह श्री सहस्री 
र्श४ढ २ आता जाता 
३१८ ६ मिथ्याहृष्टि सम्यग्हष्टि 
३४६ अंतिम मिथ्या भभूताय॑ 
३९४ १€ कम क्ास 
४१५ अतिम का कारण 
४५२ ६ का भी का 


हमारे हिन्दी प्रकाशन 


ज्ञेयस्व भाव ओर ज्ञान स्वभाव २-८-० 
लघु जैनसिद्धान्त प्रवेशिका ०-३-० 
मूलमें भूल ०-१९-० 
मुक्तिकामार्गं ०-१०-० 
अनुभवप्रकाश ०-८०-० 
पंचमेरु आदि पूजा संग्रह ०-१२-० 
समयसार प्रवचन भाग २ जद कक 
समयसार प्रवचन भाग दे ।क्‍ ४-८-० 
प्रधचनसार ४-०-० 
धअष्टपाहुड ३-०-० 
चिद्विलास , १-२-० 
आत्मावल्लोकन रू १-०-० 
मोक्षसा्ग प्रकाशक की किरणे प्रथम भाग १) दि० २) 
द्सलक्षणधर्म ०-१२-० 
जैन चाश्षपोथी ०-8-० 
सम्यग्द्शेन ह १--१०-० 
समयसाए सटीक से छपते हैं 
द्वादशा ले क्षा २-.०...० 
भेदविज्ञानसार ए-०-० 
अध्यात्म पाठ संग्रह ., ४-०-० 
समयसार पद्माठुवाद ०-४-० 
निमित्तनेमित्तिक सबन्ध क्या है ? #“२-६ 
र्तोत्रन्नयी है ॥5७४४ 
आत्मधर्म-मासिक लवाजस- 2. ३०००० 
आ।त्मधम फाइल ब्ष १-२-३-४-४-६-७ #&..रै२-० 
' प्राप्ति सथे, ।ए-- 


श्री दि० जैन स्वाध्ये। ५ “पदिर 


सोनगढ-( सोराष्ट्र ) 


